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आककथन 


अपने स्नातकोत्तर महाविद्यालय से अबकाश ग्रहण करने से पूर्व तक एम० 
० [ अन्तिमवर्ष ] की कक्षाओं को मैं अन्य पाठ्य विषयों के साथ ही साथ 
“घ्वन्यालोक' का भी अध्यापन निरन्तर करता रहा । यह बात प्रकाशक महोदय 
को भलीभाँति विदित थी । वे स्वयं ध्वन्यालोक का प्रकाशन करने में दत्तचित्त 
थे । अतएव उन्होंने मुझसे अनुरोध दिया कि 'आपकों आचार्य अभिववगुप्तलिखित 
लोचनटोकायुक्त घ्वन्यालोक के अध्यापन का अनेकवर्षों का अनुभव है, एतद्विषयक 
'परीक्षा सम्बन्धी अनुभव मी आपको है हो, छात्रों की कठिनाइयों से भो आप 
अलोभाति परिचित हैं, अतएव . आपस्तदृश् कोई अन्य व्यक्ति सलोचन घ्वन्यालोक 
की हिन्दी व्याख्या लिखने हेतु बड़ों कठिनता मे ही उपलब्ध हो सक्रेणा | आप 
यदि लोचन-टोका सहित सम्पूर्ण घ्वन्यालोक का हिन्दी अनुवाद तथा उस पर एक 
समोक्षात्मक हिन्दी व्यारया न कर सकें तो कम से कम उसक्रा प्रथम उद्योत तो 
लिख देने का कष्ट अवश्य करें । बाद में आप लोचन टोक़ा को ग्रव्य में न देकर 
उप्तमें बरणित विषय से युक्त सम्पूर्ण ध्वन्यालोक को समरोक्षत्मक हिन्दी व्याख्या 
लिख देने का कष्ट क्षवश्य कर दें । आपके हस कार्य के लिए मैं अत्यन्त आमारो 
होऊँगा ।” 


प्रकाशक महोदय के उक्त अनुरोध को आग्रहवश मैंने स्वीकार कर लिया और. 
सदनुसार पहले मैंने केवल प्रथम उद्योत पर हो कार्य क्रिया । ध्वन्यालोक तथा 
लोचन दोनों का ट्विन्दी अनुवाद तथा साथ हो प्ाथ दोनों को अलोचनात्मक 
विस्तृत व्पारूषा सरल एवं सुबोध भाषा में लिखता प्रारम्भ किया ।' इस कार्य में 
समय तो अवद्य छगा किन्तु भगवान्‌ की अतीम अनुकम्पा के परिणामध्वड्य 
अथम उद्योंत का कार्य निविष्न समाप्त हो गया । 


इससे सम्बन्धित संक्षिप्त भूमिका भी लिख दी गई ॥ 
भब उक्त पुस्तक पाठक्नों के समक्ष प्रस्तुत है। मुझे अपने विद्वदूवन्धुओं, पर पूर्ण 
विद्वास है कि वे पुस्तक की 'आाशुवोधिनो” व्याह्या में विद्यमान च्यूनवाओं :॥ 


(की ] 


मुझे छबगत कराने का कष्ट अवद्य करेंगे ताकि उन ब्यूनताओं का परिष्कार 
जागामी संस्करण में किया जा सके । साथ ही मेरी उनसे यह भी प्रार्थना है किः 
बे इस पुश्तक से सम्बन्धित खपने श्रमृल्य सुझावों आदि से भी हमें सूचित करने 
का कष्ट करें। उनके द्वारा उपलब्ध प्रेरणाओं तथा सुझावों आदि के लिए मैं 
उनका चिर ऋऋणी रहेंगा। 

धुझे आाएा है कि प्रस्तुत पुस्तक एम० ए० के छात्रों के लिए पूर्णतया उप- 
छोगो तथा छामप्रद सिद्ध होगी तथा वे इसका श्रच्ययन कर अपने लक्ष्य की सिद्धि 
कर सकेंगे, ऐसा मुझे विश्वास है। 

इस पुस्तक के लेखनकायं में मुझे अपनी छद्वितीय प्रतिभासम्पन्न श्ायुष्मती 
णात्मणा प्रतिमा एम० ए० [ संरुकृत ] से बहुत-कुछ सहयोग प्राप्त हुआ है । 
उसकी कुशाग्रबुद्धि ही मेरा सम्बल बनी रहो । मुझे आश्या है कि भविष्य में भीहे 
उसका अमूल्य सहयोग मुझे इसी प्रकार उपलब्ध होता रहेगा । 

विनीत-+- 
सुरेन्द्रदेव धास्त्री 
गंगा दह्म हरा 
२९। ५। ८५ 


भूमिका 


घ्वन्यालोक् प्रल्थकार 

“*इध्बन्यालोक' ग्रन्थ की रचना के बारे में विद्वानों में बड़ा मतभेद है । अस्तुत 
प्रभ्थ के तीन भाग होना संभव है-( १) कारिका, ( ३ ) वृत्ति तथा (३ )' उदा- 
हरण । इन होनों में से वृत्ति की रचना उदाहरणों के संग्रह को तो निस्सन्‍्देह रूप 
से श्वाघाय॑ थानन्दवर्धन को ही रचना माना जाता है । है, कारिकाओं को रचना 
के सम्बन्ध में कुछ विवाद अरवष्य उठ खड़ा हुआ है । कुछ विद्वान यह स्वीकार 
करते हैं कि कारिकायें शआआानन्दवर्धनाचार्य को ही रचनाएं हैं श्लौर कारिकाकार 
तथा वृत्तिकार एक ही हैं। कुछ विद्वानों का यह कहना हैं कि कारिकाओं का 
रचयिता शआनन्दवर्धनाचार्य से पूर्व कोई हुआ होगा । बाद में आनन्दवध्ंन वे उन्ही 
फारिकाओं पर वृत्ति माग की सोदाहरण रचना की होगी । 

संस्कृत की चली आती हुई परिपाटी के पनुसार कारिका तथा वृत्ति दोनों 
को रचना शानन्दवर्धन द्वारा ही की गई है । इसी के आाघार पर यह भी कहा 
जा सकता है 'ध्वन्यालोक' ग्रन्थ एफ ही है, ध्वनि तथा आलोक पृथक्‌.पुथक्‌ नहीं 
उन दोनों का रचनाकार भी एक ही है । 'स्वनि! काल के अनन्तर हुए प्रायः सभी 
थाघार्यों ने आनन्दवर्धत को ही ध्वनिकार ठथा वृत्तिकार दोनों ही रूपों में 
स्वीकार किया है । इन भआचार्यो में प्रमुख है प्रतिहारेन्दुराज, कुन्तक, महिमभट्ट, 
क्षेमेन्द्र, मम्मट, राजशेखर आदि । इन सभी के वाक्य घ्वनिकार तथा वृत्तिकार 
दोनों का एक ही मानते हैं । और वे हैं 'आचाय' आनन्दवधेन? । 

पृथकता-विषयक छांका का शआआधार आचार अभिनवगुप्त. कृत “ध्वन्यालोक 
की लोचन नामक टीका ही हैं। उन्होंने अपनी इस टीका के अनेक स्थलों पर 
कारिकाकार ओर वृत्तिकार का पृथक्‌' पुथक्‌ उल्लेख किया है। इसो दृष्टि से उन्होंवे 
कारिकाकार के लिए मृलग्रन्यक्ृत” तथा वृत्तिकार के लिए 'ग्रन्थकृत” शब्दों का . 
प्रयोग विया है । इन्हों को क्लाघार मानकर डा० दुल्लर और उनके अनन्तर प्रो० 
डैकोबी, प्रो० कीथ, ढा० एस० के० डे० ठदथा डा० पी० बी० काणे आदि विद्वानों 


[ ८ ] 


ले कारिकाकार तथा वृत्तिक्वार को पृथक्‌-पृथ्क्‌ रूप में स्त्रोकार किया है । इन समो 
का अनुमात है कि कारिक्ाकार का नाम 'सहृरय' था। इपो बात को छपान में 
रखेते हुए छोचनफार ने 'घ्वन्धालोक' को कई स्थानों पर 'सहइयाछोक' मो लिखा 
है। डा० काणे.ने भो प्रथम कारिका में आये हुए 'सहृदयमनःप्रोतये” इप अंश की 
चृति में सहृदवानामातत्दों मनधि लता प्रत्िष्ठायर्‌) आदि शब्दों के आव्ार पर 
उपयुक्त मत को ही पुष्ठ किया है । 

इस मत में विश्वातत रखनेवाले विद्वानों का यह भो कहना है कि कारिकाकार 
थे ग्रन्व के प्रारम्म में मज़ू ठाचरण नहीं किया | वृत्तितार ने स्जेच्छा के परिण:” 
इत्यादि इलोक द्वारा मझ्जुलाचरग किया है । यदि ये दोसों पृथक पुयक्र न होंजे 
तो कारिकाकार की प्रथम कारिका से पूर्व मज्भुलाबरण होना चाहिए था । 

परन्तु उनका यह क्रषत भो विवान्त अनुचित है, क्‍योंकि कारिका भाग ओर 
बृत्तिमाग-दोनों के हो प्रारम्भ में 'स्वेच्छाकेसरिण:” यह एक हो मंगछाचरण 
उपलब्ध होता हैं । यदि दोनों व्यक्ति पृथक्‌-पुथक्‌ होते तो दो मंगछाबरण होते ॥ 
छतएब मंगलाचरण का एक होना मो इसो बात का द्योतक है कि कारिकाकार 
तथा वृत्तिकार दोनों एफही थे । ; 

“सहूदय' पद के आधार पर जो लोग इन दोनों को पृथक्‌-पृथक्र्‌ स्वोकार 
करते हैं उनका भी कथन पूर्णतया अनुचित ही है । क्योंकि प्रथम कारिका में आये 
हुए 'सहृदयम+;प्रोतये” तथा वृत्तिमाग के अन्तिम इज्चोक में आये हुए 'सहृदयो- 
दयलाभहैतो:' में सहदय पद किप्तो व्यक्तिविशेष का वाचक्र न होकर काव्यतत्वन्नों” 
का ही बोधक है । प्रारम्म तथा उप्पंद्वार का यह सामञ्जह्प् कारिक्राकार तथा 
वुत्तिकार दोनों के एक ही होने का सूचक है । अउख् जा मालोच 5 “पह्र्य! 
को कारिकाकरार मानते हैं वे न्याय के मार्ग पर नहों चर रहे हैं ॥ कपोंकि यदि 
“बहुदय' स्वयं हो कारिकाक्रार रहे होते तो वे स्त्रय॑ं अउने लिए ही सह दरपप्॒त:« 
घ्ोतये' करिप भाँति लिख सकते थे । 

- मंगछाचरण के बारे में साहित्य शास्त्रोय ग्रन्थों में मो भिन्न*भिन्न परम्पराओं 
का दर्शन उपलब्ध होता है। बाचाय॑ वामत ने सूत्रों के आरम्म में मंगछाचरंण 
नहों करिए, इपके वित्त वृत्ति के आरम्म में किप्रा है। आवाय॑ प्रस्मट ने 
कारिकाओं के आरम्म में मड्न ठावरग सत्वत्बो क्ारिका छियो है किन्जु वृत्ति के 
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प्रारम्भ में नहों लिखो है। “भलद्भुारसर्व॑स्व' के सूत्रों के प्रारम्म में मज्जुला- 
चरण नहीं है, वृत्ति के प्रारम्म में हैं। उद्भट ने अपने अल़द्डु।रप्रस्बन्त्रो प्रन्य 
क्राव्यालंकार' में मद्भूल किया ही नहीं । इस विवरण से यह ज्ञात होता है कि 
प्राचीन काल में ग्रन्थ के प्रारम्भ में मज़् छाचरण अवश्य “क्रिया जाथ ऐप्वा कोई 
अनिवार्य नियम नहों था। अतएव थदि आचार्य आानन्दइवर्धव ने भो कारिकाओं 
के प्रारम्भ में इसो अतनिवार्षता के काएण मज्भ छाचरण न किया हो, यह भा सं भव 
हो सकता है। अथवा जिप॒ भाँति पाणिति ने अपने प्रथम सूत में बुद्धि” पद का 
प्रयोग कर मजद्भुलाचरण कर लिया था उसी भांति कारिकाकार द्वारा प्रथम 
फारिका के प्रारम्भ में लिखा गया “काव्यस्परात्मा' यह पद भी मद्भुलवाचक 
हो गया । 


संस्कृत के अनेक साहित्यशास्त्रीय आचार्यों वे कारिका तथा वृत्ति को शैली 
को अपनाया है। उन्होंने पहले सूत्रह्प में पिद्धान्तम्मम्बम्धी कारिका को लिखा 
* है और तत्यश्चात्‌ उसपर वृति लिखकर उप्तको व्याख्या को है। इस्तो परिपाटो 
को आचाय'" आनन्दवधेन ने भी अपनाया होगा । अतएवं इस दृष्ठि से भी दोनों 
का अभेद हो सिद्ध होता है । 
इसके अतिरिक्त आचार्य अमिनवगुप्त ने स्वयं ही 'अभितवभारतो” में अनेक 
स्थलों पर दोनों के अम्नेद को स्व्रीकार किया है। अपने प्रसिद्ध ग्रन्य सम 
भौसयेक्ट्स ऑँफ लिटरैरो क्रिटिसिज्म इन संस्कृत” में डा० संकरन्‌ ने लोचतकार 
की 'लोचन” नामक टीका से हो कुछ उद्धरणों को उद्घृत कर उपपुंक्त भेद के 
सिद्धान्त का खण्डन किया है. तथा संस्कृत की चलो आती हुई प्राचोन परम्परा 
को ही मान्यता प्रदान की है । 
अतएव निष्कर्षहप में यह कहा जाता सर्वथा उचित हो होगा कि आवार्य 
शआानन्दवर्धत हो कारिकाकार हैं और वृत्तिकार भी । तथा 'घ्वन्याक्षोक' एक ही 
- ग्रन्थ हैं 


आचाय॑ आनन्दवर्धन का काल 


“राजतराज्जिणो” में छिखा हैं कि वे अवन्तिवर्मा नाप्रक कश्मोर नरेश के 
राज्य के सुप्रस्िद्ध कवियों में से एक थे; 
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'मुक्ताकण: शिवस्वामी कविरानन्दवर्धन:। 
प्रथां र॒त्नाकरष्चागात्साम्राज्येब्वन्तिवमंण: ॥ 
बुन्लर तथा जैकोबी के अनुसार महाराज अवन्तिवर्मा का राज्यकाल ईसा सन्‌ 
<५५ से ८८३ ई० तक थां | कुछ अन्य-सृत्रों द्वारा इस कथन की पुष्टि भो हो जाती 
है। एक स्थान पर आनन्दवर्धन ने अपने घ्वन्यालोक के आचार्य उद्धूट के मत का 
उल्लेख किया है जिसका समय ८०० ई० के लूगभग का है। एक श्रच्य स्थल पर 
राजश्षेखर द्वारा क्ाचार्य आनन्दवर्धन की प्रह्वंंसा की गई हैः-- 
ध्वनिना$तिगंमीरेण काव्यतत्वनिवेशिना । 
क्लानन्दवर्घन: कस्य नासीदानन्दवर्धन: ॥॥ 
[ जल्हृण को 'सूक्तिमुक्तावछी'-राजशेखर के नाम से उद्धृत] 
राजशेखर का समय ९०० ई० के लगभग माना गया है । श्रतएव आनन्दवर्धनः 
का समय ईसा की नवम छाताब्दी का. मध्यभाग मर्थात्‌ ९५० ई० के आसपास काए 
माना जा सकता है । 
जीवन वृत्तान्त 
आनन्दवर्धन के जीवन के सम्बन्ध में कोई उल्लेख उपलब्ध नहीं होता है । 
'दिवोशतक! के १०१वें इलोक से केवल इतना ही ज्ञात होता है कि इनके पिता 
का नाम नोण” अथवा “नोणोपाध्याय था । घ्वन्यालोक की एक पाण्डुलिपि में” 
तृतीय उद्योत के अन्त में आनन्दवर्धन ने अपने को नोणसुत कहा है । 
आंनन्दवर्धंन बहुमुखो प्रतिभा के घनी 
श्राचार्य क्लानन्दवर्धन की प्रतिभा बहुमुखी थी। वे काव्यशास्त्र के महान्‌ ज्ञाताः 
तथा क्षाचार्य थे। इसके अतिरिक्त वे एक सुयोग्य कवि तथा दार्शनिक भी थे । 


उनकी रचनायें 
उनके द्वारा तीन काव्य लिखे गये थे-( १ ) 'अजुनचरित”, ( २ ) 'विषय- 
बाणलोछा, (३) देवोशतक । इनके प्रथम दो काव्यों का उल्लेख इन्होंने स्वयं हो 
ध्वन्यालोक में किया है। 'अंजुनचरित” का उल्लेख तृतीय उद्योत' में तथा 


१. एलच्च भदीयेर्जुनचरिते&जुनस्य पातालावतरणप्रसज़े वेशच्यन प्रदर्शितम्‌ । 
[ घ्वन्या० ३२५ की वृत्ति में 


[ ११] 
/विषमबाणलीला” का हितीय उद्योत* में । देबोशतक” वहुं काव्य है जिसे भगवती 


दुर्गा की धाराधना में लिखा गया है। 'तत्वालोक! नामक दर्षान ग्रन्थ भी इन्हीं 
की कृति है ॥ ्वन्यालोक' उनकी श्रेष्ठम रचना है । 


घ्बन्यालोक 


भारतीय साहित्यशास्त्र का ध्यवस्थित रूप आजायें भरत” के नाट्यशास्त्र से 
शारम्भ होता है । आचार्य भरत से लेकर श्आानन्दवर्घन के समय तक अनेक आचार्य 
हुए जिनमें भामह, दण्डी, उद्धट, वामन आदि के नाम उल्छेखनोंय हैं । जिनके द्वारा 
साहित्यिक आलोचना से सम्बन्धित सिद्धान्हों का सृजन किया गया । आनन्दव्धनः 
द्वारा इस सम्बन्ध में एक नवीन दिशा को जन्म दिया गया। भागह आदि 
णाचार्यों ने काव्य के शरीर को शब्द-अर्थ के रूप में प्रतिपादित कर इनको 
छझलंकछृत करने वाले शलकारों, गुणों, वृत्तियों तथा रीति को काव्य की भात्मा के 
रूप में रवीकार किया । यह काव्य का स्थल-शरोर हो था तथा उसी को शलंकृत 
करने का प्रयास किया गया । दूसरे छाब्दों में इसे कलापक्ष की संज्ञा भी दी जा 
घकती है । काव्य के आन्तरिक पक्ष अथवा कआषात्मभूत तत्त्व को ओर विद्देषरूप से 
किसी आचार्य का ध्यान नहीं गया । दूसरे शब्दों में, इसे 'भावपक्ष” की संज्ञा दीः 
जा सकती है । 


आचाय॑ जानन्दवर्धन ने इस अमाव की पूर्ति की । इन्होंने बतलाया कि काव्य 
प्ें दो प्रकार के श्र्थ हुआ करते हँ--(१) वाच्य-अर्थ और (२) प्रतीयमान अर्थ । 
वाच्य-अथं तो झलंकार आदि के द्वारा प्रसिद्धि कों प्राप्त हो चुका है ॥ प्रतीयमान 
णर्थ महाकवियों को बाणी में एक श्रपूर्व सौन्दर्य का आधान करता हुआ उसी 
भाँति रहा करता है कि जिस भाँति स्त्रियों में लावण्य रहा करता है। यह 
प्रतीयमान अर्थ ही वस्तुतः काव्य की आत्मा है। जिस काव्य में यह प्रतीयमान 


१. यथा च ममेव विषमबाणलीलायाम्‌ू-- 
“ताला जाअल्ति गुणा जाला दे सहिबएहि घेप्पन्ति । 
रहकिरणानृग्गहिआईं होन्ति कमंछाईं कमलाईं॥ 
[ ध्वन्या० २०१ हो वृत्ति में ]), इसी प्रकार २।२७ को वृत्ति में । 
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अर्थ प्रमुखरूप से विद्यमाव रहा करता है उसी को ध्वनिकाब्य नाम से व्यवहृत 
किया जाया करता है| 

. शआआनन्दवर्धन द्वारा ध्वविसम्प्रदाय की स्थापना का किया जाना एक महनीय 
कार्य था। इनसे पूर्व भी आलंकारिकों द्वारा वाच्य-अर्थ से पूषक्‌ प्रतीयमान बर्थ 
की सत्ता को तो स्वीकार किया जा चुका या किन्तु वे उस प्रतीयमान अर्थ को 
. सम्यक्‌ रीत्या व्याख्या प्रस्तुत न कर सके थे । यह कार्य आनन्दवर्धन द्वारा संपन्न 
- किया गया । 


ध्वनि का प्रेरणात्नोत--स्फोटसिद्धान्त 
ध्वनिकार को घ्वनिसम्बन्धी सिद्धान्त की प्रेरणा वैयाकरगों के स्फोटसिद्धान्त 
से उपलब्ध हुई है । उन्होंवे स्वयं ही प्रथम फारिका में इसका स्पष्ट संकेत किया 
है--'पूरिमिः कथित:” । सूरिमिः धर्थात्‌ विद्वानों के द्वारा । यहाँ सूरिभिः से 
अभिप्राय वैयाकरणों से है क्‍योंकि सर्वप्रथम विद्वान वैयाकरण ही हैं। सब 
विद्याओं का मूलाघार भी व्याकरण ही है। ये विद्वान्‌ श्रूयमाण [ श्रवण किये 
जाते हुए ] वर्णों में ध्वनि का व्यवहार करते हैं । 


मनुष्य के द्वारा जब किसी शब्द का उच्चारण किया जायां करता है तो 
'श्रोता उसी उच्चरित शब्द का श्रवण नहीं किया करता है । वह शब्द दूसरे शब्द 
को, पुनः वह तीसरे शब्द को--हस भाँति क्रम चलता रहा करता है जब तक 
कि श्रोता के कान के समीप तक वह शब्द पहुँच न जाय । इस भांति सन्‍्तान के 
रूप में आये हुए शब्दज दाब्द को ही श्रोता श्रवण किया करता है । यह शब्दज 
डाब्द ही ध्वनि! कहा जाता है। इसी बात को वैयाकरण भर्तृहरि ने भी-कहा है- 
'यः  संयोंगवियोगाम्यां करणैरुपजन्यते .। 
स॒ स्फोट: शब्दजः दाब्दों घ्वनिरित्युव्यते बुधे: ॥* 
इसी भांति आलझ्ूरिकों के अनुसार भी शब्द से उत्पन्न व्यद्धब-अर्श 
ध्वनि) है। * 
कोई भी श्रोता एक साथ हो शब्द को सुन लिया करता है। प्रत्येक दाब्द 
पहुछे प्रथम वर्ण उच्चरित होता है, तत्पश्चात्‌ द्वितीय और तदवन्तर तुतीय-वर्ण 
आदि । प्रथम वर्ण के उच्चारण के पश्चात्‌ जब तक द्वितीय, तृतोय आदि वर्णों का 
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उष्चारण किया जाता है तब तक प्रथम हितीय शांदि वर्ण नष्ट हो जाया करते हैं 
बयोंकि कोई भी वर्ण दो क्षण से अधिक ठहर नहीं सकता है | अतएब वक्ता द्वारा 
प्रयुक्त शब्द में जितने भी वर्ण हैं उन सबका एकसाथ श्रवंण किया जा सकता 
सम्भव ही नहीं है । इस प्रकार अति सूक्ष्म विवेचन के पश्चात्‌ वैयाकरणों ने यह 
निश्चित किया कि अर्थ का बोध शब्द के स्फोट द्वारा ही हुआ करता है । कहने 
का अभिप्राय यह है कि पूर्व-पूर्व के वर्णों के संस्क्रार- अन्तिम-अन्तिम वर्ण के 
उच्चारण के साथ संयुक्त होकर शब्द के झर्थ का ज्ञान कराया करते हैं। इस 
भाँति अन्त्यबद्धि से ग्रहण किये जाने योग्य स्फोट-व्यज्ञक वर्ण ध्वनि कहलाते 
हैं । कहने का अभिप्राय यह है कि 'स्फोट! का ही दूसरा नाम ध्वनि है। इस 
भाँति शब्द एवं व्यापार के साम्य के आघार पर व्याकरण के. ध्वनिसिद्धान्त से 
रणा प्राप्त कर घ्वनिकार ने '्वनि' की स्थापना को । 


ध्वनि के प्रकार 

आलड्ुु।रिकों के मतानुसार भी प्रसिद्ध शब्द-व्यापारों से भिन्न व्यज्ञकत्व 
नामक शब्दव्यवहार ध्वनि है। मतएव व्यड्भध अथ, व्यज्ञक शब्द, व्यज्ञक आर्थ & 
तथा व्यज्ञकत्व व्यापर--इन चार प्रकारों की ध्वनि हुईं । इन. चारों के एकत्र 
रहने पर समुदायरूप काव्य भी 'घ्वनि? कहलाता है। व्युत्पत्तिलम्य अर्षों के 
हारा भी ध्वनि के निम्नलिखित पाँच भेद सिद्ध हो जाते हैं-- 

१. 'व्वनति घ्वनति वा यः स व्यज्ञक: हाब्दः ध्वतिः” अर्थात्‌ जो स्वनित 
करे क्थवा कराये वह 'व्यज्ञक-शब्द” ध्वनि” कहलाता है । 

२. “व्वनति घ्वतयत्ति वा यः स ध्यक्षकोईर्थः छ्वनि:” अर्थात्‌ जो ध्वनित करे 
णथवा कराये वह व्यञ्जक-अर्थ ध्वनि” कहलाता है ! 

३. 'ध्वन्यते इति ध्वनि: श्र्थात्‌ जो ध्वनित किया जाय वह “ध्वनि? है । 

४. 'घ्वन्यते अनेन इति ध्वनि: जिसके माष्यम से ध्वतित किया जाय वह 
भो 'स्वनि! है। इसके द्वारा शब्द, अर्थ के व्यज्जना आदि व्यापारों [ वृत्तियों ]- 
का बोध होता है । 

५. 'घ्वन्यते5स्मिन्निति ध्वनि:” श्रर्थात्‌ जिसमें वस्तु, अलझ्कार, रस धादिः 

* स्वनित हों उस काब्य को भी 'ध्वनि! कहा जाता है । 


[ १४ ] 
ध्वनि-धिद्धान्त 

भाचार्य आनन्दवर्धन ने ध्वनिसम्बन्धी सिद्धान्त को स्थापना की किन्तु 
पानन्दवर्धन द्वारा की गई घ्वनिसिद्धान्त से पूर्व तया पश्चात्‌ भी ध्वनिविरोधियों 
द्वारा इस सिद्धान्त का विरोध बराबर चलता रहा। अपने से पूर्व के ध्वनि 
विरोधियों की युक्तियों का समाधान तो आचारय॑ ने स्वयं ही कर दिया था किन्तु 
उनके पश्चात्‌ के ध्वनिविरोधियों को युक्तितियों का उत्तर आचार्य अभिनवरगुष्त तथा. 
अम्मट द्वारा दिया गया । श्रतएव घ्बनिविरोधियों के मतों को दो भागों में 
विभक्त किया जा सकता हैं-( १) क्लानन्दवर्धन के पूर्व के ध्वनिविरोधों पक्ष तथा 
(२ ) आनन्दबधघंन के पश्चात्‌ के घ्वनिविरोधों पक्ष । 


१-आतस्ववर्धन से पूर्व के प्यनिविरोधी पक्ष“ 
शाष्ार्य आतस्दवर्षन के पूर्व के ध्यतिविरोधी मतों का उल्लेख थआदार्य द्वारा 
“इक््यालोक की प्रथमकारिका में ही प्रस्तुत किया गया है-- 
*शष्यामाव॑ जगदुरपरे भाकवतमाहुस्तमस्ये । 
: कैचिद्वायां स्थितमविषये तस्वमूचुस्तदीयम्‌ ॥” 
शआनम्दवर्षनें से पूर्व ष्यनि के विरोध यें जो युवितयाँ दी जाया करती थों, 
उनको उन्होंने तीन पक्षों में विभक्त किया है+«१-अमभाववादी-पक्ष, २-माक्त७ 
'बादी पक्ष और ३०अलक्षणीयतावादी पक्ष । ः 
प्रथम अमावद्ादी पक्ष में तीन विकल्प बनते हैं--( १ ) प्रषम क्रमाववादी 
विकल्प के अनुसार काथ्य के शरीर की रचना शब्द ओर अर्थ के धारा हुआ करती 
है। अतएवं इनके चारत्वय के श्रापार हो काव्य को भात्मा कहे जा सकते हैं । 
“शब्द के चारत्व को प्रकट .करवे वाले 'अनुप्रास' आदि अलंकार हैं तथा थर्थ के 
“चारत्व को प्रकट करने वाले उपमा भ्रादि थर्षालरुार हैं ॥ इव अलझूारों की 
प्रसिद्धि प्राचीन साहित्यश्षास्त्रियों द्वारा को जा चुक़ो है।.बर्णों तथा संघटना के 
“चारुत्व के प्रतिपादक “माधुर्य' आदि गुणों का भी वर्णन किया जा चुका है । इसके 
अतिरिक्त उपनागरिका ब्ादि वृत्तियों का तथा वैदर्मी आदि रोतियों का भो कपन 
“किया जा चुका है। काठए के चारत्व के उत्कर्ष को बढ़ाने बाले ये ही प्रध्तिद्ध तत्व 
हैं । ध्रतः इनसे भिन्न ध्वनि नामक अन्य कोई तत्व कांग्य के 'चाहत्व का द्वेतु नहों 


'हो सकता है । 


[8४] 

( २) द्वितोय ध्रमाववादी पक्ष के लोगों का कहना है कि सहृदयों के हृदयों 
को आह्वादित करने वाले दब्द और श्रर्थ हो काव्य की रचना करते हैं। प्रतएव 
इनके चारुत्व को बढ़ाने वाले अलंकार आादि पहले से हो प्रध्चिद्धि को प्राप्त कर 
चुके हैँ । यदि इनसे व्यतिरिक्त ध्वनि नामक किसी अप्रसिद्ध वस्तु को काव्य को 
घात्मा कहा जायगा तो ध्वनि की चर्चा से पूर्व भो तो काव्य का आस्वादन किया 
जाता रहा हैं । आप झब काब्य को आत्मा' ध्वनि की चर्चा कर रहे हैं। ऐसी 
स्थिति में अब से पूर्व लिखे गये सभी काव्य आत्मा से होन होंगे तथा उनमें 
काव्यत्व को हानि होगी । 


( ३ ) तृतीय अ्माववादियों का कथन है कि ध्वनि नाम का कोई नया पदार्थ 
नहीं है । यदि ध्वनि नाम का कोई पदार्थ चारुत्व का हेतु है तो उसका धन्तर्भाव 
बरणित थादुत्व हेतुओं में से किसी के अन्तर्गत हो जायगा । यह सम्भव है कि 
जाणी के भेद-प्रभेदों की ध्रनन्तता के कारण लक्षणकारों द्वारा किसी प्रमेदविशेष 
को समाव्या न की जा सकी हो तथा उसी का अन्वेषण कर आप ध्वनि! नाम 
दे रहे हों यह कोई बहुत महत्व को बात नहीं है । दृतनी-सी छोटी बात को लेकर 
ध्वनि-ष्यनि का फोलाहल मचाना नितान्त अनुचित है । 

उपर्युक्त रूप में ध्वनि का निषेध करवेवालों की युक्तितयों का सारांश यही है 
कि ये लोग एक प्रकार से शभिषा क्रथवा वाच्यार्थ में हो व्यज्ञना क्षवा .ध्वनि 
का अम्तर्भाव स्वोकार करते हैं । 


२-भाक्तवादो पक्ष -- 

ध्वनि के विरोधियों का दूसरा पक्ष ध्यनि को लक्षणा के श्रन्‍्तर्गत स्वोकार 
करता है। ये लोग भवित | लक्षणा ] वादी अ्रथवा भाक्तवादी कहलाते हैं ॥ 
इन्होंने लक्षणा के व्यवहार का प्रदर्शन कर व्यज्ञनावादियों के प्रतीयमान-अर्थ की 
अतीति छक्षणा द्वारा प्रतिपादित को है । 


३-बलक्षबोपतावादी पक्ष -- 

ध्वनिविरोधी तृतीय पक्ष का कथन है कि “घ्वनितत्व. को वाणी हारा 
थ्याल्या किया जाना सम्भव नहों है । वह सहृदयों द्वारा संवेच्च है। अतएव उसढो 
परिभाषा श्थवा लक्षण का किया जाना असंभव है । 
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बआनन्‍्दवर्धंन के परवर्तो ध्वनिषिरोधी मत 
. प्रवर्ती विरोधियों में प्रमुख थे-- भट्ननायक, महिमभ टू, कुन्तक और क्षेमेन्द्र । 
भट्ट नायक ने रसास्वादन के कारणरूप शब्द की दो नवीन शक्तियों की उद्धावनह 


.को- [१] भावकत्व और [२] भोजकत्व तथा इन्हों के आघार पर व्यज्ञना का 
निषेध्त किया । 


व्यक्तिविवेककार महिमभट्ट ने ध्वनि को अनुमिति मात्र माना। उन्होंने 
व्यक्षनावृत्ति की आवश्यैकता को मानने का खण्डन क्रिया, ध्वनिवादियों के 
प्रतीयमान अर्थ की प्रतोति को अनुमान द्वारा प्रतिपादित किया तथा व्यञ्ञना का 
निषेध कर श्भिषा को ही पर्याप्त माना । उन्होंने अपने ग्रच्य॒ व्यक्तिविवेक में 
इसी विषय को प्रघधानता भी दी । 


कुल्तक ने 'वक्रोवितजीवित” नामक ग्रन्थ की रचना की तथा ध्वनि को 
वक्रोक्ति के अन्तगंत स्वीकार क्रिया । 


क्षेमेन्द्र ने ओचित्य को ही काव्य का प्राण स्वीकार किया। ये प्रसिद्ध 
बआलोचक अभिनवगुप्त के ही शिष्य थे । 


इनमें से भट्टनायक का उत्तर आचार्य अभिनवगुप्त ने तथा अन्य सभी का 
उत्तर आचार्य मम्मठ द्वारा दिया गया । 
अभाववादियों के विरोध का सण्डन 


वस्तुतः ध्वनि व्यज्ञना पर भी झ्ाधारित हैं । अतएवं यह कहना झसंगत न 
होगा कि ध्वनि की स्थापना का अर्थ व्यज्ञना की ही स्थापना है । 


अभाववादियों का प्रमुख तर्क यह है कि ध्वनि को स्थापना से पूर्व भी तोः 
काव्य में काव्यत्व था और पतृदय जन उसका आस्वादन भी किया करते थे । 
यदि ध्वनि को बाध्य की आत्मा कहा जा रहा है तो पूर्ववर्तों सभी काव्यों में- 
काव्यत्व की हानि हो जायगी । ध्वनिकार द्वारा इसका उत्तर यह दिया गया है 
कि उस समय ध्वनि का नामकरण नहीं हो सका था किन्तु उसकी स्थिति तो उस 
समय भी विद्यमान थी। जैसे- 'पर्यायोक्त' आदि धलद्भारों में व्यद्भपार्थ स्पष्ट' 
रूप में वत्तमान रहा करता है, यद्यपि उसका महत्व गौण है किन्तु उसकौ सत्ता के 
होने में किद्ली भी प्रकार का सन्देह नहीं है॥ इस व्यज्ञुघार्थ के लिए मात्र ध्यज्ञनाः 


.... अल नननननननमममनननननननननन शत शक ११-००... किन कल. 
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हो मूल झाघार है। इसके अलावा रस भादि में भी ष्यज्ञगा का ही प्राषास्य है; 
कि रस इत्यादि धभिषेय नहीं हुआ कंरते हैं । 

अभाववादियों की स्वतोप्रमुल युक्ति यह है कि व्यज्जनाब्यापार का अलग 

अस्तित्व मानने की कोई आवश्यकता नहों है। उसका कार्य तो अभिष 
छथवा लक्षणा द्वारा सम्पन्न कर लिया जायगा । 


इसका सीघा उत्तर यह है कि ध्वनि के जो दो प्रमुख भेद ( अविवक्षितवाज्य * 
तथा विवक्षितान्यपरबाच्यध्वनि ) किये गये हैं उन दोनों का धल्तर्भाव 
अभिषा अथवा छुक्षणा में हो जाएगा। किन्तु ऐसा किया जा सकना संभव नहीं 
हैं क्योंकि 'अविवक्षितवाच्यष्वनि” अभिषा के आश्रित्त नहीं है । अ्रतएव अभिषा के 
निष्फल हो जाने के अनन्तर लक्षणा वी सामर्थ्य पर ही उसकी सत्ता आधित है । 

वव क्षितान्यपरवाच्यघ्वनि में लक्षणा का कोई फाये है हो नहीं। इससे यह सिद्ध 

होता है कवि ध्वनि का एक प्रमुख भेद गौर उसके उपभेद अभिषा के अन्तर्गत नहीं 
भरा सकते हैं तथा द्वितीय भेद और उसके प्रभ्भेद लक्षणा की सामथ्ये से बाहर हैं । 
ठात्पय यह है कि घ्वनि अभिषा शोर लक्षणा को सामर्थ्य से पथक्‌ शस्तित्व 
रखनेवाली है । कहमसे का अभिश्राय यह है. कि शभिषेयार्थ और लक्ष्यार्थ की 
प्वन्यथं से पृथकता प्रकट करवे बाले अनेक प्रमाण स्वयंसिद्ध हैं ।' 

अभिषेयाय॑ श्रथवा वाज्याथं और ध्वन्यर्थ अथवा व्यज्ुधार्थ की पुषकता को 
प्रकट करने वाले बोद़ा आदि की भिन्‍नता ही है :-- 

“'बोद्षुस्वरूपसंश्यानिमित्तकार्यप्रती तिकालानाम्‌ । 
आश्रयषिषयादीनां भेदाद्धिन्लोईमिेयतों ब्यद्भपः ॥ 
[ खाहित्यवर्षण ] 

(१ ) बोद़ा के आधार पर भिन्‍्मता--कोएश, व्याकरण आदएि के प्रत्येक 
शाता को वाध्यार्थ की प्रतीति हो सकतों है किन्तु व्यज्भुधार्थ अबबा प्रतीयमान 
णर्ष की प्रतीति मात्र सहृदय व्यक्ति को ही हो सकती है । 

(२ ) स्वरूप-- यदि कहीं वाष्यार्थ विधिरूप है तो व्यजुधार्थ तियेषकुप । 
कहीं बाच्याजं निषेषरूप है तो ब्यज्भुयार्थ विधिरूप । कहीं वाच्यार्थ विधिरूप है 
कयया निषेषरूप है तो व्यज्शयाथं अनुमयरूप है।' कहीं वाज्याथं संदिष्य हो 

' सकता है किन्तु व्यकयार्थ निश्वयात्मक ही होगा । 


२ ध्व० भू० 


ध्वनि 
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(३ ) पंक्या--इसके अन्तर्गत प्रकरण, वक्ता तथा शलोता का भेद भी आा 
णाता है। जैसे-- 'धूर्यास्त हो गया! इस वाच्य का वाघ्यार्थ तों एक हो होगा 
किन्तु वक्ता, श्रोता तथा प्रकरण के भेद से व्यज़घाय अनेक होंगे । 

(४ ) बिमिश्-वाच्यार्थ का ज्ञान छब्दज्ञान के द्वारा तथा प्रकरण आदि 
की सहायता से हो जाया करता है किन्तु व्यज्भुघार्थ की प्रतीति विशिष्ट प्रकार 
की प्रतिमा के बल पर ही हुआ करती है । 4 

(५ ) कार्य--वाण्यार्थ द्वारा वस्तु का ज्ञानमात्र हुआ करता है किन्तु 
व्यजपार्ष के द्वारा आनम्दरूप घमत्कार का आास्वादन हुआ करता है । ५; 

(६ ) प्रतोति--वाष्यार्थ की प्रतोति केवल दब्दबोध मात्र है किन्तु व्यज््धांर्थ 
की प्रतीति शब्दमय होने के साथ ही साथ चमत्कारमय भी हुआ करती है । 

(७) काह--वाघ्यार्थ की प्रतोति पहले और व्यज्भधार्थ की प्रतीति उसके 
पत्नात्‌ ही हुआ करती है। इप्त प्रकार का काल-भेद अवध्य विद्यमाव रहा 
करता है, चाहे वह संलक्ष्य हो अथवा असंलक्षय । 

(८ ) ध्राभ्य--वाच्यार्थ मात्र दाब्द अथवा पद के आश्रित रहा करता हूँ । 
किल्तु व्यज्भपार्थ शब्द में, शब्द के अर्थ में, शब्द के अंश में, वर्ण अथवा 
वर्णतंरचना आदि में रहा करता है । 

(९ ) बिषय--वाण्यार्थ का विषय नियत होता है । वह संबोध्य व्यक्ति के 
लिए ही हुआ करता है। डिन्तु व्यद्भुघरार्थ का विषय नियत भी हो सकता है 
शौर अनियत मौ तथा सम्बद्ध भो हो सकता है । 


( १० ) पर्याव--पर्यायवाणरी धाब्दों के ध्यज़ुघार्थ में अन्तर हुआ करता है । 
: श्रम पर्यायों का वाध्यार्थ एक-सा हुआ करता है किन्तु व्यज्भ घार्थ भिन्‍न हो 
सकता है । धर 
इस भांति उपर्युक्त हेतुओं के क्रारण बाआ्यार्थ और व्यद्भघा्थ एक नहीं हो 
सकते हैं। वे पृथक्‌-पुषक्‌ दी हुआ करते हैं। ऐसी स्थिति में ध्वनि का समावेश 
शरम्रिधा के अस्तर्गंत होना संभव नहीं है। 
रस हत्यादि अभिधा के आश्रित ध्वनि के भेदों के अन्तर्गत आाते हैं । ये 
विव्चितास्यपरवाष्य के अपंलक्ष्पक्रम मेंद के अन्तर्गत हैं । ये रस इत्यादि व्यद्ञना 
की सत्ता के अबल प्रमाण हैं क्योंकि ये कमी भी. बाध्य नहों हुआ करते हैं । वे तो 


श्ट]ः 


सदैव वाच्य द्वारा आश्षिप्त व्यद्भघ ही हुआ करते हैं । इससे यह तो स्पष्ट हो ही 
जाता हैँ . कि रसादि की प्रतीति अभिधा की सामर्थ्य पं बाहर है। इस विषय 
को लिकर छंस्कृत के आचार्यों में बहुत वादविवाद हुआ है। सर्वप्रथम भट्टवायक 
ने व्यञ्जना का निषेघ किया औौर शब्द की भावकत्व तथा मोजकत्व नामक दो 
शक्तियाँ स्वीकार कीं । उन्होंने कमनीय अर्थ का भावन तथा रस का आस्वादन 
उन्हीं के द्वारा माना किस्तु आचार्य अभिनवगुप्त ने इन दोनों नवीन शक्तियों की 
कल्पना को निराघार तथा अनावश्यक माना तथा व्याकरण आदि के आधार पर 
व्यज्ना की ही स्थापना की । 

बाद में महिममद्ठ द्वारा व्यब्जनः का निषेध किया गया। उन्होंने अभिघा 
को हो शब्द की एक मात्र शक्ति माना । उन्होंने बतलाया कि व्यज्भब तो मात्र 
अनुमान का विषय है । वे वाच्यार्थ और व्यद्भचार्थ में व्यजयत्यज्जकप्तम्बन्ध को 
स्वीकार नहीं करते थे । इसके स्थान पर वे लिख़लिज्ीसम्बन्ध को मानते थे । 
उनका कहना था कि जहाँ लिज्ज [ साधन अथवा हेतु ] निश्चितरूप से विद्यमान 
होगा वहाँ लिज्जी [ अनुमेय वस्तु ] का मनुमान स्वयं “ही हो जायगा । 

उनके इस सिद्धान्त का आचार्य मम्पट द्वारा युक्तिपूर्वक खण्डन किया गया 
हैं । उनका कहना है कि लिजझ्जलिज़्ीसम्बन्ध निश्चयात्मक है । वाच्यार्थ तथा 
व्यद्धचाथे में सर्वत्र लिज्भ लिज्लीसम्बन्ध हो ऐसा आवश्यक नहीं है । ध्वनिप्रसद्भ में - 
वाच्याथ का सर्देव निश्चयात्मक हेतु होना भी संभव नहीं है । वह तो प्रायः 
अनैकान्तिक हुआ करतों हैँ । ऐसी दक्षा में व्यज्धधार्थरूप चमत्कार के अनुमान का 
कारण किस भाँति स्वीकार किया जा सकता हैं? मनोविज्ञान की दृष्टि से भी 
महिममट्ट का उपयुक्त विवेचन युक्तिसड्भत प्रतीत नहीं होता है । क्‍योंकि अनुमान 
में साधन के द्वारा साध्य की सिद्धि तर्क॑बअथवा बुद्धि पर आधारित हुआ करतो 
है। किन्तु ध्वनि में वाच्यार्थ के द्वारा ग्यद्भबार्थ की प्रतीति तर्क पर आधारित 
न होकर सहृदयता, कल्पनाओं आदि पर आधारित हुआ करतो. है । 

( २ ) क्रब भाकत [ लक्षणा ] वाद के सम्बन्ध में विचार किया जाता है । 
भाक्तवादो कहते हैं कि वाच्यार्थ के अतिरिक्त जो भी कोई अन्य बर्थ होता है तो 
बह लक्ष्यार्थ के अन्तर्गत क्ला जायगा | व्यद्भघार्थ तो बस्तुतः लक्ष्यार्थ का ही एक 
रूप हूँ ॥ ऐसी स्थिति में लक्षणा से भिन्न व्यज्ञना नाम की कोई शक्ति है हो नहीं। 
इसके उत्तर में ध्वनिकार हारा एक प्रबल युक्ति बह दी गई है दि :-- 
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वाच्यार्थ के सदृश लक्ष्याथ॑ भी नियत ही हुआ करता है तथा लक्ष्यार्थ 
वाच्यार्थ से सदैव सम्बन्धित ही होगा । जैसे “गद्भायां घोष: अर्थात्‌ गंगा [ के 
प्रवाह में ] आमोरों की बस्ती । उपर्युक्त वाक्य में गंगा का जो प्रवाहरूप छर्थ है 
बह तट को ही लक्षित कर सकता है । सड़क आदि को नहीं क्योंकि प्रवाह का 
तट के साथ सम्बन्ध नियत है । किन्तु व्यद्भघार्थ का वाच्यार्थ के साथ सम्बन्ध 
नियत होना आवश्यक नहों है । इन दोनों का सम्बन्ध नियत भी हो सकता है, . 
अनियत भी और सम्बठ्सम्बन्ध भी । कहने का अभिप्राय यह है कि लक्ष्याथं 
एक ही हो सकता है साथ ही वह्‌ सर्वथा सम्बद्ध ही होगा, किन्तु व्यज्भधार्थ 
शचेक् हो सकते हैं. तथा उनका सम्बन्ध अनियत भो हो सकता है । 

लक्षणावृत्ति में प्रयोजन की प्रतोति के लिए व्यञ्जना का आश्रय लेना पड़ा 
करता है । इस भाँति प्रयोजन सदैव व्यज्भध ही रहा करता है किन्तु व्यण्जना से 
व्यज्भघ थर्थ कौ प्रतीति के लिये किसी अन्य वृत्ति का सहारा लेने की 
श्रावदयकता नहीं हुआ करतो है । 

रस इत्यादि सीधे वाच्यार्थ से ही व्यद्भघ हुआ करते हैं। छक्ष्यार्थ के 
माध्यम से उनकी प्रतीति नहीं हुआ करती है । अतएव उनका लक्ष्यार्थ से कोई 
सम्बन्ध नहीं । 

हतएवं लक्षणा में व्य्धना का शन्‍्तर्भाव संमव नहीं है । 


ध्वनि का अर्थ और स्वरूप 

“ध्वनि! छब्द फी व्युत्पत्ति निम्नलिखित रूपों में की जा सकती है :-- 

(१ ) 'च्वनति इति स्वनिः” हस व्युत्पत्ति के अनुसार “प्रतीयमान अर्थ को 
शभिव्यक्त करवे वाले वाचक दब्द तथा वाच्य अर्थ ध्वनि नाम से अभिद्वित 
होते हैं। 5 र 

(२ ) 'ध्वम्यते इृति ध्यनिःः इस व्युत्पत्ति के अनुसार व्यद्धच अर्ज 
ध्वनि है । 

(३ ) 'घ्वननं, ध्यनिःः इस ब्युत्पत्ति के अनुसार व्यण्जना व्यापार 
ध्वनि! है। 

उपयुक्त चारो प्रकार क्षे ब्ित घ्वनियाँ काब्य में रहा करतो हैं बतएक 
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काव्य को भो 'घ्वनि” कहा जाया करता है। आचाये आनल्दवध्ंन ने इन पलों को 
- ध्वनि! नाम से अभिहित किया हैं । 
आचार्य अभिनवगुप्त वे उपर्युक्त पाँचों प्रकार की छ्वनियों का विश्लेषण 
'निम्नलिखित रूप में किया है :-- 
वाच्य-अर्थ और वाचक शब्द--! इन दोनों का व्यण्जक्षत्व घ्वननब्यापार 
द्वारा किये जाने से वाच्य-मर्थ मी ध्वनि है और वाघचक हाब्द भी ध्वनि है ॥ 
विभाव, अनुभाव आदि के संवलन से जो सम्मिश्रित हुआ करता है वह व्यजू घार्थ 
भी “वरनि' हो है क्‍योंकि वह मी ध्वनित किया जाया करता है ! 'शब्दनं शब्दः 
शब्दव्यापार:' अर्थात्‌ दाब्द का व्यापार भी '्वनि! है किन्तु वह अ्भिषा भादि , 
चृत्तियों के स्वरूपवाला नहीं है अपितु वह तो आत्ममूत है। काव्य” नाम वाला 
पदार्थ भी ध्वनि है। क्योंकि उसमें ध्वनि के पूर्वोक्त चारों प्रकार स्थित रहा 
करते हैं ॥ 
इस भाँति शब्द, अर्थ, व्यद्ध घ-धर्थ, व्यज्जनाव्यापार तथा फाव्य इन पाँचों को 
ज्वनि का नाम दिया गया हैं । 
घ्वनि की परिभाषा 
शब्द, अर्थ, व्यज्भुघ-र्थ, व्यञ्जनाव्यापार तथा काव्य इन पाँचों को ध्वनि 
नाम से कहते हुए भी घ्वनिकार द्वारा घ्वति की परिभाषा में काव्य को प्रमुखता 
प्रदान की गयी हैँ :-- 
“त्रार्थ: शब्दों वा तमर्थमुपर्जनीकृतस्वार्थों । 
व्यडूक्त: काव्यविशेषः स घ्वनिरिति घुरिभिः कथितः? ॥॥ 
[ घ्वन्या० १३ ] 
मर्थात्‌ जहाँ बर्थ [ स्व ] अपने को अथवा शब्द झपने [ अभिषेय ] बर्थ 
को गुणीमूत [ गौण ] करके उस [ प्रतीयमान ] अर्थ को अभिव्यक्त किया करते 
हैं उस काव्यविशेष को विद्वानों द्वारा घ्वनि [ काव्य ] नाम्र से कहा गया हैंः-- 
“तमर्थम्‌! उस अर्थ को सह्ृदयों द्वारा दो प्रकार का वतलाया गया है :-- 
“योडर्थ: सहृदयइलाध्य: काव्यात्मेति व्यवस्थित: । 


वाध्यप्रतीयमानाख्यी तस्थ मेदाबुभौ स्मृती ॥ 
[ घ्वन्या० २ ] 
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धर्यात्‌ जो अर्थ काव्य के आत्मा रूप में स्थित है, सहृदयों द्वारा प्रधंसित उस 
शर्थ के वाच्य और प्रतीयमान दो भेद कहे गये हैं । 
जिस भाँति किसी भवन का निर्माण उसकी अधारभूमि [ नींव ] का निर्माण 
हो जाने के पश्चात्‌ हो हुआ करता है उसी भांति वाच्यार्थ ध्वनि! की आधघार* 
भूमि है । उसी के आधार पर प्रतीयमान अर्थ को अभिव्यक्ति हुआ करती है । 
“तत्र वाच्य: प्रसिद्धो यः प्रकारैहपमादिशि: । 
बहुधा व्वाकृतः सोन्‍्ये:' ५०६००००००००००»*»० | 4 
उन दोंनों प्रकार के अर्थों में जो वाच्य-अर्थ है वह उपमा आंदि [ गुण-अल- 
झकार आदि ] प्रकारों द्वारा प्रसिद्ध है तथा अन्यों [ पूर्व काव्यलक्षणकारों ] द्वारा 
उनका अनेक प्रकार से प्रदर्शन किया जा चुका है । 
अतएव यहाँ प्रतीयमान आर्थ का विवेचन करते हैं :-- 
प्रतीयमान॑ पुनरन्यदेव 
वरत्वस्ति वाणीषु महाकवीनाम्‌ । 
यत्‌ तत्‌ प्रसिद्धावयवातिरिक्त 
विभाति लावण्यमिवाजुनासु ॥ [ ध्वन्या० ४ ] 
महाकवियों को वाणियों में वाच्यार्थ से भिन्न प्रतीयमान कुछ और ही वस्तु 
है। प्रसिद्ध षलद्धारों कयवा प्रतीत होचे वाले श्रवयवों से भिन्न [ जो रमणियों 
के प्रसिद्ध मुख, नेत्र, नासिका, श्रोश्र आदि शारीरिक बज्धों से भिन्न] लावण्य के 
* सदृश पृथक्‌ ही प्रकाशित हुआ करता हैं। जिस माति सुन्दरियों का सौन्दर्य 
[ लावण्य ] सम्पूर्ण शारीरिक अंगों से पृथक दृष्टिगोचर होने वाला, सहृदयजनों 
के नेत्रों के लिए अयृत सदृश कुछ और ही वस्तु हुआ करती है, उसी भाँति यह 
प्रतीयमान भर्थ भी है । 
यह प्रतीयमान अर्थ ही 'घ्वनि” नाम से कथित होता है । 
ध्वनि अथवा प्रतीयमान अर्थ के प्रकार 
काव्य में दो प्रकार के अर्थ हुआ करते हैं--( ६ ) वाच्य, ( २ ) प्रतीय* 
मान । वाच्य अर्थ का ज्ञान गब्दशास्त्र के ज्ञान के आघार पर हुआ करता है । 
किन्तु प्रतीयमान आर्थ सहृदयहृत्यसंवेद ही हुआ करता है । जिस काव्य में 
ध्रतीयमान अर्थ वाच्य'अ्थ की अपेक्षा प्रधान तथा चारत्व की अधिकता से युक्त 


[ २३ ] 


हुआ करता है उस काव्य को “ध्वनि काव्य' के नाम से व्यवहृत किया जाया 
करता है। प्रतीयमान अर्थ के तीन प्रकार हुआ करते हैं-(१) वस्तु, (२) बलडू:र 
ओर ( ३ ) रस। इसी आधार पर तीन प्रकार की ध्वनि भी कही गई है-- 
( ! ) वस्तुश्वनि, ( २) अलड्ूरघध्वनि और ( ३ ) रसघ्वनि । 
काव्य के तीन प्रकार 

ये तोन प्रकार हैं :--( १ ) ध्वनिकाव्य, ( २ ) गुणीभूतव्यद्भु धकाव्य तथा 
( ३ ) चित्रकाव्य । वाच्य थर्थ की अपेक्षा प्रतोयमान अर्थ अथवा व्यज्भचार्थ 
का बतिशय होने पर 'ध्वनिकाव्य! हुआ करता है । किन्तु जहाँ पर व्यज्भयार्थ 
गौण होकर वाच्यार्य के अतिशय को प्रकट किया करता है वहाँ पर गुणीभूत- 
व्यहग्यकाव्य हुआ करता है । जहाँ पर व्यहम््य अर्थ की विवक्षा नहीं हुआ करती 
है, मात्र शब्दालझ्ारों क्षयवा अलड्ारों का ही वेचित्य वर्णित हो, वहाँ 
चित्रकाव्य हुआ करता है । आचार्य के मतानुसार काव्य वस्तुतः दो हो प्रकार के 
हुआ करते हैं- ( १ ) घ्वनि काव्य, ( २ ) गुणीभूतव्यड्म्यकाव्य । चित्रकाव्य तो 
काब्य की अनुकुतिमात्र ही हुआ करते हैं । 

ध्वल्यालोक और उसका विषय 

साहित्यशास्त्र के इतिहास में ध्वस्यालोक का अपना एक. विशिष्ट स्थान है । 
जाचार्य बर्धन ने अपले से पूर्व तक की चली आती हुई परम्पराओं को भलीमाँति 
समझा और उन्होंने विचार किया कि काव्य के दो पक्ष हुआ करते है :+5 
( १ ) कलापक्ष और ( २ ) हृदयपक्ष अथवा भावपक्ष । आचाय॑ आनन्दवर्घन से 
पूर्व कल्लापक्ष सम्बन्धी साहित्यशास्त्रों का विस्तृत विवेचन किया जा चुका था । 
हृदयपक्ष यद्यपि मछूता न था किन्तु फिर भी उसकी ओर कोई विद्विष्ट ध्यान न 
दिया जा सका था । इस कमी को आचार्य आनन्दवर्घधन ने घ्वनिश्तिद्धान्त का 
शास्त्रीय विवेचन कर पूरा क्रिया । 

उन्होंवे ध्यन्ति को काव्य की आत्मा स्वीकार किया। उन्होंवे प्रतीयमान बर्थ 
को तोन प्रकार का माना जिसके आधार पर वस्तुष्वनि, अलड्ुारघध्वनि तथा 
रसध्वनि का विस्तृत विबेचन प्रध्तुत किया गया। उन तीनों प्रतीयमान बर्षों 
में तृतीय प्रतोयमान अर्थ को सर्वश्रेष्ठता प्रदान की गई और उसी को 
प्रमुखरू प से ध्यान की संज्ञा प्रदान की गई । इसो को “रसघ्वत्ति! भी कहा गया । 
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ध्वनि तथा अन्य प्रस्यान 

घ्यनि का सर्वश्रेष्ठ प्रकार रसघ्वति ही है । अतदब “रस” एक प्रकार से 
स्वनि ही है । घ्वनिकार द्वारा जिध् स्वनि को काव्य को आत्मा के रूप में स्वीकार 
किया गया है वह प्रमुख रूप से “रस” ही है | इस भाँति जआायाये आमनन्दवर्धद 
ले अपने ष्यनि-सिद्ान्त द्वारा रखतत्व को सर्वो्ज स्थान पर ह्थादित किया है । 
इसका प्रमुख कारण यह था कि 'रस केवल व्यज्ञध ही हुआ करता है, बाध्य के 
साथ उसका संस्पर्श बन सकना छंमव हो नहीं है । इधी कारण इसे अलौकिक 
भो कहा गया है । काव्य से सम्बन्धित अन्य समों तरह्व रख को अभिव्यक्षि में 
साधन के रूप में विद्यमान रहा करते हैं । रस-सम्प्रदाय में भी रस को बहु 
एतिष्ा प्राप्त नहीं हो सकती थी कि जो घ्वनिसप्प्रदाय में उसे प्राप्त हुई । अछदुार- 
शास्त्रियों मे तो रस को एक प्रकार के धलस्ट्ार के रूप में स्वीकार क्षर रखा था। 


ध्वनि और अल र--घ्वनिसम्प्रदाय का प्रमुख आधार अतीवशान बर्थ ही 
था। बलड्धार-सम्प्रदाय के आचार्य मामह, उद्धुट आदि उस प्रतीयमान अर्थ से 
छपरिचित रहे हों, ऐसी बात न थी | काव्प के प्राणभूत 'श्स” के सम्बन्ध वे न 
जानते हों, ऐसा मी नहीं है | हाँ, ऐसा भवध्ष्य है कि उन्होंने रख को उचित 
स्थान न देकर उसे अलदूर में ही अन्तर्मुक कर रखा था | जब ध्यकिकार न 
रस को काव्य को भात्मा के रूप में स्थापित किया तब अऊझझूुरों की स्थिति 
बास्तविक रूप में सामने भरा सकी । आनम्दबर्धन के अनुसार अछकझकूुारों को 
वार्थकवा अछकुयं की शोमा बढ़ाने में ही है । जब उनका प्रयोग काब्य में रखादि 
के अमिप्रात्र से किया जायगा, तभी वे 'अछद्भार” कहे जा सकेंगे । 

घ्वधि और रीति--च्वनि की स्थापना छे पूर्व गालार्य वाबन द्वारा काव्य 
की आरमा के रूप में 'रीति' की स्थापना को था चुकी थी | उनके अनुक्षार एक 
विशिष्ट प्रकार की पदरचना का ही नाम 'रीति' है | पदरचना में विशिष्ट प्रक्रार का 
संपादन गुणों के द्वारा हो हुआ करता है । आनन्दवर्धन ने पदरणजना रूप रीति” 
को 'संघटना' के नाम से कहा । पदर्संघटना सम्बन्धी मौचित्य से रस के उन्मीकृन में 
सहायता प्राप्त हुआ करती है। अतएवं आनन्दवघंन ने रीति को रस के उपकारक 
के रूप में स्वीकार किया । 

ध्यति कौर श्रौद्यित्य--ओषित्य सम्प्रदाय का श्रारम्म क्षेत्रेन्द्र द्वारा किय 


|] 


गया था। रस के विकास में आचाय आनन्शवर्धन का विशेष योगदान रहा ॥ 
उन्होंवे काव्य के आत्ममृत रसघ्वनि को औचित्य के साथ सम्बद्ध किया | उत्होंने 
डोनों के रहस्य को समझा तवा औचित्य को रस का एक गावश्यक अद्ध बतलाया | 


ध्वक्ति और बफ्ोप्धि--आनन्दवर्धन के पश्चात्‌ जाचार्य कुन्दक हारा वक्रोक्तिल 
सम्प्रदाय की स्थापना की गई । ध्वनिश्चिद्धाल्त के विरोध में ऐसा किया गया था 
किन्तु ध्वनिसिद्धान्त पर इसका कुछ मी प्रभाव न हो सका । वह ज्यों का त्यों 
डी बवा रहा | 

'रस! को तो आनन्दवर्घन ने 'रतस्वनि' के रूप में स्वोकार किया हो है । 
अतएव घ्वनिम्तिड्धान्त क्रा रससिद्धान्त के साथ धगाढ़ सम्बन्ध हैँ । 


ध्वनि के भेद 


मुस्यंखूप से घ्वत्ति के दो गेद होते हैं-( १ ) लक्षणामूलाष्वनि, ( २ ) अभिषा*« 
मूलाष्दनि । हममें हे प्रथम लक्षणामुलाध्वनि स्पष्ट लय से लक्षणा के जाश्रिद रहा 
करती है। इसी को “भविवज्षितवाध्यध्दनि नाम से भी कंहा जाता है | इसका 
जर्थ हो है कि जिस धवनि में वाच्यार्थ की विवक्षा व हो ! बर्धात्‌ इस घ्वनि में 
वाच्यार्थ वाधित रहा करवा है । इन ध्वनि के भी दो मेद हुआ करते हैं---(१ ) अर्था* 
स्तरसदूक्मितवाज्य तथा (२) अत्यन्ततिरस्क्ृतवाज्य । बर्वान्तरसड्क्रमितवाच्य में 
वाष्पार्थ किसी अन्य अर्थ में सड्क्रमित हो जाया करता है । अर्थात्‌ इमर्मे वाध्याणं 
बाधित होकर किसी छान्‍्य अर्थ में परिणत हो जाया करता है। बत्यस्त- 
तिरस्छतवाच्य में वाच्यार्थ अत्यन्त तिरस्कृत हो जाया करता है । तात्पर्य यह है 
उसका स्थाग ही कर दिया जाया करता है । 

बसिषादुलाष्यनि-यह घ्वनि अभिव्रा पर आश्रित रहा करती है | इसका 
दूसरा नाम्र है विवक्षितान्यपरवाच्य | इसमें वाच्यार्थ विवक्षित होने पर भो 
जन्यपरक अर्थात्‌ व्यज्भुब-निष्ठ रहा करता है । इसमें वाच्यार्थ की अपनी सत्ता 
तो रहा करतो है किन्तु वह अन्ततोगत्वा व्यज़ुचार्थ का माध्यम ही हुआा करता 
हैं। इसके भी दो भेद हैं--(१) असंलक्ष्यक्रम और (२) संलक्ष्यक्रम । वस्तुष्बनि 
दया अलझ्भारघ्वनि संलक्ष्यक्रम के अन्तर्गत बाते हैं । सम्पूर्ण रसप्रपद् म्ंलक्षघ० 
क्रम के अन्तर्गंठ ब्लाता है । 
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ध्वन्यालोक की ठीकायें 


ध्वन्यालोक नामक ग्रन्य की रचना हो जाने के पश्चात्‌ विद्वानों द्वारा इसके 
गाम्भीय का विवेचन किया जाना प्ररमावश्यक था । अतएवं इस ग्रन्थ की अनेक 
टीकायें और व्याख्यायें लिखी जाती रहीं । इन टोकाओं में सर्वाधिक प्रसिद्ध और 
प्रामाणिक टीका आचार्य अभिन्‍वगुप्त द्वारा की गई। उन्होंने अपनी इस टीका 
का नाम 'लोचन” रखा। 
आचाय॑ अभिनवगुप्त की लोचन टीका 
इस टीका के हस्तलिखित प्रतियों में अनेक नाम उपलब्ध होते हैं-- 
(१ ) सहृदयालोकलोचन (२ ) ध्यान्याछोकलोचन ( ३ ) काब्यालोकलोंचन । वैसे 
भभिनवगुप्त के पश्चात्‌ होनेवाले आचार्यों अथवा आलोचकों ने उनकी टीका को 
“लोचन' नाम से हो अभिहित किया है। साहित्यशास्त्र में ध्वन्यालोक की लोचनटीका 
* का सर्वाधिक महत्व है क्योंकि आजतक जितनी भी टीकार्यें इस ग्रन्य की लिखी 
जा चुको हैं उनमें सर्वाधिक प्रामाणिकता इसी टीका की है । स्वयं आचार्य 
अभिववगुप्त ने इस टीका का “लछोचन” नाप ही दिया है तथा इस टीका को 
“वन्यालोक [ आलोक ] के रहस्य का उन्मोल्नन करने वाला भी बतछाया है- 
“क्र लोचनं विना लोको भाति चन्द्रिकयापि हि। 
तेना&भिनवगुप्तोध्य छोचनोन्मीलन॑. व्यघात्‌ ॥१ 


अभिनवगुप्त से पहले 'ध्वन्यालोक” पर चन्द्रिका नाम की व्याल्या लिखी जा 
चुकी थी । बाचार्य अभिनवगुप्त ने अपनी छोचन टीका में कई स्थलों पर इसका 
व किया है । उन्होंने प्रथम तथा तृतीय उद्योत के अन्त में जों इलोक लिखा 
है उससे भी यह बिदित होता है कि उन्होंने लछोचन टोका के लिखने में चन्द्रिका” 
नाम को टीका से सहायता ली है । ऊपर उद्घृत इलोक इसी से सम्बन्धित है । 
उनका कहना है कि जिस भाँति चन्द्र चन्द्रिका के होते हुए होने पर भो चन्द्रमा 
. विना लोचन | नेत्रों ] के प्रकाशित नहीं हुआ करता है उसी भाँति “चन्द्रिकाः 
नामक व्यास्या से सुशोमित होते हुए होने पर भी यह '“ध्वन्यालोक! लोचन टीका. 
के विना सुशोमित नहीं हुआ करता है । 
चन्द्रिका नाम की टीका के बारे में यह भी विदित होता है कि उक्त टीका 
थाचार्य अभिनवगुप्त के किसी पूर्वज के द्वारा की गई थो । यत्रपि उन्होने चन्द्रिका 
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नाप्रक टीका से सहायता छी हैं किन्तु फिर भी उन्होंवे अनेक स्थछों पर उससे 
झपने मतमेद को भी प्रकट किया है। 

यद्यवि आचार्य अभिनवगुप्त कक्मीर के थे कितु इनके पूर्वजों का 
मूल निवासस्थान कश्मीर नहीं था । राजतरज़िणी के अनुसार अष्टम शताब्दी षें 
कन्नौज के राजा यक्षोवर्मा का राज्य ७३० ई० से ७४० ई० तक रहा थां ।' तथा 
उसी समय कश्मीर में मुक्तापीड अषवा ललितादित्य ७२५ ई० से ७६९ तक राज्य 
कर रहे थे । इन दोनों राजाओं में परस्पर युद्ध हुआ । कन्नौज के राजा यशोवर्मा 
की पराजय हुईं । उस समय अन्त्वेंदी [ गड्भा तथा यपुना के मध्य का देश ] में 
क्षत्रि गुप्त नाम के विद्वान निषास करते थे। इनकी विद्तत्ता से कश्मीराधिपति 
ललितादित्य अत्यधिक प्रसन्न हो गये और उन्हें कश्मीर ले गये तथा वहीं उनको 
बसा दिया । हि 

इसो व॑द्य में अभिनवगुप्त उत्पन्न हुए । इनके पिता छा नाम नृत्तिह॒गुप्त था 
ओऔर माता का नाम विमला अथवा विमलछाक्छा था। 

आचार्य अभिनवगुप्त अपनी ईष्वरप्रदत्त भ्रतिभा के घनो थे । उन्होंने अनेक 
प्रकार की रचनाओं का सृजन किया | उनकी कुछ रचनाओं को तान्त्रिकों को 
श्रेणी में, कुछ को स्तोत्रों की श्रेणी में, कुछ को काव्यशास्त्र तथा नाट्यशास्त्र को 
श्रेणियों में रखा जा सकता है । ये शैवमतावरुम्बी थे | अतः इन्होंने शैवमत से 
सम्बन्धित भो कुछ रचनाएँ छिखी थीं । 

अपने विमिश्नविषयक ग्रन्थों में इन्होंने अपने गुरुओं का मो उछ्छेख किया 
है। इस भाँति इन्होंने अपने विन श्रकार के गुरुओं से विभिन्न छाउत्रों का 
क्रषष्ययत हिया था। साहित्यभास्त्र से सम्बन्धित इनके गुरु अट्टेस्दुराज थे ॥ 
इन्होंने ही संमवतः ्वन्धालोक? से सम्बन्धित विक्षा उन्हें प्रदान की होगी ॥ 

इनके एक गुरु थे मट्ठतौत। एन्‍्हों के द्वारा अभिनवगुप्त ने नाट्यझ्लास्त्र की 
दिक्षा प्राप्त की थी । नाद्धास्त्र की 'अभिनवमारती” मामफ टीक़ा के अन्त में 
:इन्होंवे अपने गुरु का स्मरण किया है । इनके गुद अद्टतीत के द्वारा “ढाव्यकौतुर्क' 
नामक ग्रन्थ की रजना को गई थी। धमिनवगुध्त ने इस ग्रन्‍्य पर “विवरण 
नामक टीका छिसी थी | अभिनवगुप्त ने घ्वम्थालोक की छोचन टोकछा में 'शास्त- 
रस” के नियोजन की उपयोगिता का उल्लेख करते हुए इसका संकेत किया है ॥ 
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इम्होंवे छपने परिवार का कहीं भी उल्लेख नहीं किया है । इससे श्रद्बोत 
'होता है कि ये संभवत: आजीवन ब्रह्मचारी हो रहे होंगे-। 

काशी में प्रचलित प्राचीन परम्परा के आधार पर अभिनवगुष्त अपने १२०० 
'शिष्यों के साथ भैरवी स्तोन्न का पाठ करते हुए एक गुफा में प्रविष्ट हो गये थे 
तबा वहीं से कहीं अन्तर्घान हो गये । डॉ प्रियर्सन के अनुसार यह गुफा वीरू 
_जामक स्थान में स्थित है। इसका प्राचीन मास था--बहुरूपा' । यह स्थान 
ओनगर से १३ मोर दक्षिण पदिचम की ओर है । 

लोचन टीका घ्वन्यालोक के रहस्य को भलोभांति उद्घाटित करने तथा 
उसके मन्तब्यों का विल्तृव विवेचन करनले में पुर्णतया सक्षम हे । 

भ्वन्यालोक क्षी धन्य टीक्षार्दे--बन्य प्राचीन टीकाप्ं में 'चन्द्रिका' तथा 
री” नामक टीकायें प्रसिद्ध हैं। इनमें से 'चन्द्रिका” नामक टीका श्षाचार्य 
'जभिनवगुप्त से पहले की है तथा कौयुदी” नामक टीका उनके बाद की है । इस 
टोक़ा को केरठनिवासी ढिद्वान्‌ 'उदयोत्तुज्भ! ने लिखा था । यह टीका मात्र प्रथम 
इदच्चोत पर ही उपलब्ध है । (5 
ध्वन्यालोक की कुछ शआधुनिक टोकान्ों में निम्नलिखित टीक़ायें उपलब्ध 
होती हैं-- । | 

१. डॉ० जैकोबी द्वारा तृतीय उद्योत तक आंग्लभाषा में लिखित टीका 
उपछब्ध होती है । यह जर्मन भाषा में हैं । 

२. चोखम्भा संस्क्रत सोरीज, बतारस द्वारा मुद्रित ध्वन्यालोक [ सम्पूर्ण ] की 
छोचन टोक३- आधुनिक वालश्रिया एवं दिव्यक्धना नामक टीका सहित । इसका 
संपादन डॉ० पट्टाभिराम शाल्त्री द्वारा किया गया था। 

३- बाद में भरी बदरीनाथ क्षा कृत 'दीधिति” नामक टोका घ्वन्यालोक [मूल] 
पर लिखी गई थी । प्रकाशक्क-पूर्ववत्‌ । 

४. पुनः इसी प्रकाशन द्वारा श्री छगन्नाथ पाठक द्वारा लिखी टीका 
धुद्वित्‌ हुई । 

५५ ४१० ४5शमूत्ति द्वारा मूमिका सहित घ्वन्यालोक की अंग्रेजी ब्याख्या पूना 

से १९५५ में भ्रकाशित हुईं। 


[ २९ ] 


६० डॉ० विष्णुपद भ्रट्टाचार्य वे ध्वन्यालोक को विस्तृत अंग्रेजी व्याख्यार 
लोचन तथा कौमुदी व्याख्या सहित लिखी। इसमें विस्तृत भूमिका भी है ॥ 
इसका प्रकाशन १९५६ में हुआ । प्रथम संस्करण प्रथम उद्योत तक ही है । र 
_.. ७, आचार्य विश्वेध्वर द्वारा ध्वन्यालोक की विस्तृत व्यास्या लिखी गई. 
इसमें विशेषरूप से लोचन टीका का तथा सामान्‍्यरूप से अन्य टीकाओं का भी ६ 
श्श्रय प्राप्त किया गया है । इसका प्रथम संस्करण संवत्‌ २०१९ में ज्ञाचमण्डल,. 
वाराणसी द्वारा प्रकाशित हुआ । 


उपसंहार 

साहित्यशास्त्रीय सरणि में 'ध्वन्यालोक”' आचार्य प्लानन्दवर्घन की श्रेष्ठतम 
रचना है। उन्होंने ध्वनि की स्थापना कर अपने से पूर्व के समी आलोचकों तथा 
शआचार्यों को सभी प्रक्नार की मान्यताओं तथा सिद्धान्तों का अन्तर्भाव “ध्वनि? में 
ही कर लिया था। यद्यपि वे भाचार्य भरत के प्रबंल समर्थक थे फिर भी उन्होंने 
तृतीय प्रतीयमान अर्थ का प्रतिपादन कर “रस? का अन्तर्भाव भी 'रसघ्वनि” के 
अन्तर्गत ही किया था । उन्होंने घ्वनि के तीन रूपों [ वस्तुष्वनि, अलंकारघ्वनि 
तथा रसब्वनि ] का प्रतिपादन अवश्य किया था किन्तु फिर भी उन्होंने श्सघ्वनि 
को ही प्रमुखरूप से काव्य की आत्मा के रूप में स्वीकार किया था । 


* सुरेन्द्रवेव शास्त्री 


विषय-सूची 
भूमिका 

१. घ्वन्यालोऊ ग्रन्थकार 

२- आचार्य आनन्दवर्धन का काल 

8. उनका जीवन-वृत्तान्त 

४. आनन्दवर्धन बहुमुखीप्रतिभा के घनों 
“५. उनकी रचनायें 

६. ध्वन्या्षोक 

७, घ्वनि का प्रेरणा स्लोत--स्फोटसिद्धान्त 
“८ ध्वनि के प्रकार 

९. घ्वनि-सिद्धान्त 
३०, ब्ानन्दवर्धन के पूर्व के घ्वनिविरोधी पक्ष 
“११, अमभाववादो पक्ष 

१२. जाक्तवादी पक्ष 

१३. अलक्षणीयतावादो पक्ष 
१४. आनन्दवर्षन के परवर्ती ध्वनिविरोधी मत 
१५. अमाववादियों के विरोध का मण्डन 

१६. ध्वनि का अर्थ ओर स्वरूप 

१७- ध्वनि को परिभाषा 

१८- ध्वनि अथवा प्रतीयम्तान अर्थ के प्रकार 
१९. काव्य के तीन प्रकार 

२०. स्वन्याठोक और उसका विषय 


पृष्ठ सं० 


१० 
१० 
११ 
२ 
श्डे 
श्ड 
श्ड 
श्ड 
१५ 
१५ 
१६ 
१६ 


२१ 
श्र 
र्‌३ 
रे 


[ ३१ ] 


न पृष्ठ सं० 

२१, घ्वनि तथा अन्य प्रस्थान २४ 
३२. ध्वनि और अलद्भार २४ 
३३. घ्वनि और रोति श्डट 
२४. ध्वनि और भौचित्य , * रड 
२५. ध्वनि और वक्रोक्ति र्पु 
२६. ध्वनि के भेद र५ 
२७. घ्वन्यालोक की टीकायें २६ 
२८. आचार्य अभिनवगुप्त को लोचम टीका २६ 
२९. ध्वस्यालोक की अन्य टीकायें २७ 
३०. उपसंहार २८ 

प्रथम उद्योत 

१. मज़ु लचारण द 
३. ग्रन्थारम्म प्रयोजन [ कारिका १ ] ११ 
जै- ध्वनिस्िद्धान्त की भूमिका [ कारिका-२ ] . छ२ 
४. घ्वन्यालोक में वाच्यार्थ-सम्बन्धी प्रतिपादन का अभाव [ कारिका-३े ] ७८ 
५. प्रतीयमान अर्थ का वाच्यव्यतिरिक्तत्व [ कारिका-४ ] ७९ 
६ प्रतीयमान रस ही काव्य की आत्मा. [ कारिका-५ ] ; १६६ 
७. महाकबियों की प्रतिमा का द्योतक [ कारिक्ञा-६ ] १७७ 
<. प्रतोयनान अर्थ का सहृदयसंवेद्य होना [ कारिका -७ ] श्८२ 
5. व्यज्ञ घव्यज्ञक की पहचान [ कारिका-८ ] श्८५ 


६०. व्यज्भुध की प्रधानता में वाच्यवाचक् का उपादान क्यों [कारिका-९] १९० 
११. व्यद्य्यार्थ को प्रतोति वाच्यार्थप्रत्नी तियु ईक [ कारिका १० ] १९२ 


[ ३२ ] 


| पुष्ठ सं० 
१२. रसुध्वनि की असंलक्ष्यक्रमव्यड्ग्यदा [ कारिका-१० ] १९४ 
१३ वाच्यार्थ को सर्वप्रथमश्रतीति होने पर भी व्यड्ग्याथे की प्रधानता का 

का उपपादन [ कारिका>११-१२ ] रु 
१४. घ्वनिकाब्य का लक्षण [ कारिका-१३ ] १९८ 
१५. अलंकारों में ध्वनि के अन्तर्भाव का खण्डन २०५ 
१६. भावतवाद पम्बन्धी द्वितोयपक्ष-लक्ष णावाद का खण्डन [कारिका-१४] ३०० 
१७. ध्वनि के विषय का निर्देश [ कारिका-१५ ] ३०९ 
१८. रूढ़ि लक्षणा के स्थल में.भक्ति अथवा छक्षणा के होते हुए भी 

ध्यड्ग्यार्थ के प्रयोजन का अभावप्रदर्शन [ कारिका-१६ ] ३१० 
१९, प्रयोजनवती रक्षणा में व्यडुग्य-प्रयोजन होने पर भी उस फल का 

लक्षणा से अगम्यप्रदर्शन [ कारिका-१७ ] ३१७ 
२०. भवित के उपलक्षण होने पर भी घ्वनि का उसमें अन्तर्भाव नहीं 

[ कारिका-१९ ] ३२५ 
२१, घ्वनिविरोधी अलक्षणीयतावाद का खण्डन - ३४१९ 


॥ श्री: ॥ 
श्रीमदानन्द्वर्धेनाचाय प्रणीतो 


ध्बन्यालोक: 


[ लोचन-आशुबोधिनी-सहितः ] 
नचट्सल्क्ितल ० हवन + 
प्रथम उद्योतः। 
स्वेच्छाफे सरिणः स्वच्छुस्वच्छायायासितेन्ब॒थः ॥ 
श्रायन्तां घो भधुरिपोः प्रपन्नातिष्छिदों ना:(॥४£ैई : 

ग्रन्थ-लेखन के प्रारश्मिक-काल से ही भारत में यह परिपाटी खलती चली 
आ रहो है कि 'ग्रन्थ-लेखन में किसी प्रकार का विष्न उपस्थित न हो तथा प्रन्थ , 
को समाप्ति निर्विष्त रूप में हो जाय! इस उद्देश्य से ग्रंथ के प्रारम्भ में मद ला- 
चरण रूप में ईश्वर का स्मरण करना उचित है ।' इस परिपाटी के अनुसार प्रायः 
सभी लेखकों ने ग्रंथ के प्रारम्म में अपने-अपने दृष्टदेव का स्मरण किया है। 
प्रत्येक लेखक अथवा रचनाकार ग्रन्थ के आरम्भ में स्वयं भगवान्‌ का आशीर्वाद 
प्राप्त किया करता है । साथ ही अपने पाठकों आदि के लिये मज़ू ल-कामना किया 
करता है । 

यह मज्भु छकामना तीन प्रकार से की जा सकती है--( १ ) आशीर्वाद रूप 
में, ( २ ) नमस्कारात्मक रूप में ओर ( ३ ) वस्तुनिर्देश रूप में । ध्वन्यालोक- 
कार जाननन्‍्दवर्धनाचार्य वे आशीर्वादात्मक मजझ्भूः.लाचरण किया है--नखाः वः 
बायन्ताम्‌” झ्र्पात्‌ 'नख आपकी रक्षा करें” । उन्होंवे नृत्िहावतारी भगवाव्‌ विष्णु 
का स्मरण करते हुए उपयुक्त मजजुलकामना की है-- 

अन्यब:--स्वेच्छाकेसरिण: मधुरिपो: स्वण्छस्शण्छायायाश्वितेन्दबः प्रपन्नाति: 
छिछदः नख्ा: बः त्रायन्ताय्‌ । 


र्‌ ' ध्वन्यालोके 


हिन्दी-अथै --( स्वेष्छाफेसरिण: ) स्वक्लीय अभिलाषा से हो सिंह 
[ नरसिंह ] के स्वरूप को घारण करनेवाले, ( मघुरिपो: ) मधु नामक राक्षस 
के धात्रु विष्णु के, ( स्वच्छस्वच्छायायासितेन्दब: ) निर्मल अपनी कान्ति से चन्द्रमा 
को खिन्न अथवा छज्जित करने वाले ( प्रपन्नातिच्छिद: ) शरणागतों के कष्टों 
अथवा दुःखों को काट देने वाले ( नखाः ) नाखून ( वः ) तुम सब [ अर्थात्‌ 
ब्याख्याताओं, पाठकों तथा श्रोताओं ] की ( ब्रायन्ताम्‌ ] रक्षा करें । ! 
[ छोचनस्‌ ] 
णजपूर्ष यद॒स्तु प्रथणाति बिना कारणकर्लां 
जगवग्रावप्रत्य॑ निजर समरात्सारयति ज ॥ 
ऋमात्प्रथयोपाण्याप्र सरसुमगं भ्राधयति तत्‌ 
सरस्वत्यास्तत्थ॑ कबिसहुद्यातयं विणयते ॥ 
शर्थात्‌ जो 'सरस्वती का तत्व” कारणसामग्नी के अंश के विना ही अपूर्व 
क्षयवा नवीन वस्तु की रचना तथा विस्तार किया करता है और पाषाण सदृद्य 
नीरस छंसार को अपने रस के आधिक्य से सार [ अर्थात्‌ तत्व ] मय बना दिया 
करता है तथा जो क्रमश: प्रर्या [ कवि की प्रतिभा ] और उपारुषा [ वचन 
अथवा अभिव्यक्ति ] के प्रसार से सुमग अर्थात्‌ हुथ होता हुआ वस्तुजात को 
भासित किया करता अर्थात्‌ रमणीय बना दिया करता है वह कवियों और सह- 
दयों द्वारा पूर्णड्पेण उद्धासित होने वाला सरस्वती का तत्व [ अर्थात्‌ काव्य ] 
विजय को 'प्राप्त हुआ करता है गर्थात्‌ सर्वोत्कृष्ठ है । 
इस उपर्युक्त पद्च द्वारा लोचनकार अभिनवगुप्त ने काव्यालोक [ध्वन्यालोक] 
ग्रन्थ की 'लोचन” नामक व्याख्या करने के उद्देश्य से अपने अमीष्ट देव को प्रणाम 
किया है । तदनम्तर वे अपना परिचय निम्नलिखित दलोकों द्वारा दे रहे हैं-- 
भट्टेखु राजच रणाव्जकुताधिवास- 
हद्यभुतो5घिसवगुप्तपदा सिषोहुम्‌ ॥ 
, थरिकणिवष्पनु रणन्स्फुटयासि काब्या- 
लोक॑ स्वलोबननियोजनया जनत्य ॥ 
मट्ट हम्दुराज के चरणकमलों प्ें सिथित रहकर शास्त्रों का भलीमाँति अध्य- 
यने कर मैं “अभिनवगुप्तपाद” अपनी लोचन नाप्तक व्यास्या के नियोजन हारा बजि 


प्रथम उद्योतः इ 


धवल्प रूप में प्रतिष्वनित करते हुए लोगों के समक्ष 'काव्यालोक” [ घ्वन्यालोक ] 
नामक ग्रन्थ को स्पष्ट करने जा रहा हे । 

- तात्पर्य यह है कि 'लोचन' नामक “ध्वस्यालोक? के टीकाकार अभिनबगुप्त 
अपना परिचय देते हुए यह कह रहे हैं कि मैंने “भट्ट इन्दुराज! नामक गुरु के 
चरण-कमलों में निवास करते हुए अर्थात्‌ उनके चरणकमलों में बैठकर सम्पूर्ण 
शास्त्रों का मली-भाँति अध्ययन किया है। अतएव सभी शास्त्रों का तत्त्व अथवा 
सार मेरे हृदय में विद्यमान है। मेरा नाम 'अभिनवगुप्तपाद! है । मैं जपनो 'छोचन 
नामक व्याख्या की नियोजना के द्वारा घ्वन्यालोक जैसे गूढ ग्रंथ को अनुरणित 
करते हुए लोगों के समक्ष स्पष्ट कर रहा हूँ । “अनुरणित” का अर्थ यह है कि जिस 
भाँति घण्टा बजने के बाद उससे एक प्रकार को प्रतिध्वनि निकला करतो है तथा 
वह पूर्णतया घण्टानाद के समान हो हुआ करती है, वैप्ते ही में जो कुछ भी कहेगा ' 
वह ॒ '“घ्वन्यालोक' को प्रतिष्वनि मात्र होगो | मैं अपनी ओर से कुछ भी नहीं 
कहूँगा अथवा लिखंगा। 

“आशुषोधिनो” हिन्दीव्यास्याकार आचाये डॉ सुरेन्द्रदेवशास्त्रीकृत 

* मज़ुलकामना. 
वेदानुमोदितं बन्द रपसरूपं प्रजापतिम्‌ । 
विश्वरूप परबहा परमेशञमुपास्महे ॥ १ ॥॥ 
' घ्वन्यालोकस्थ .प्रंबस्थ व्याश्येयमाशुबोधिनी 
श्रुत्वा ध्यात्वा च मत्वा च॒ साम्प्रतं क्रियते सया ॥'२ ॥ 
सा चाइशुबोधिनीं व्याख्या चन्द्रिकाह्मावदायिनो ॥ 
सहृदयान्‌ रसज्ञांश्व  रञ्जयेत्‌ काध्यगोचरान्‌ ॥ ३ ॥ 
में वेदों तथा समस्त शास्त्रों द्वारा अनुमोदित, वन्‍्दनीय, रसरूप, प्रजापालक, 
विश्वरूप, परनब्रह्म परमात्मा को उपासना करता हूँ । ध्वन्यालोक ग्रंथ की यह 
“आशुवोधिनो” व्याध्या जो कि मेरे द्वारा गुर-मुख से श्रवण करने के अनन्तर मली- 
भाँति चिन्तन एवं मनन कर लिखी अथवा की जा रहो है, वह “आशुबोधिनी” 
व्याख्या चन्द्र-चन्द्रिका के समान आ्वादक है । यह [ व्याख्या ] सभी सहृदयों, 
रसझ्ञों तथा काव्यानुशीलनकर्ताओं को प्रसन्नता प्रदान करे । ; 
[ छोधनम्‌ ] 
स्वयमव्युच्िछिन्नप रमेश्वरनम रक्षा र सम्पत्तिचरितार्थोडवि व्यास्यातृभोतृणाम- 


है ध्वन्यालोके 


विध्नेनामीष्टण्यास्याश्रवणलक्षणसम्पत्त ये समुचिताशी: प्रकटमद्वारेण परमेश्वश- 
पांमुख्यं करोति वत्तिकार:--स्वच्छेति । » 

भर्थात्‌ वृत्तिकार [ आनन्दवर्धन ] स्वयं विच्छेदरहित शअर्थात्‌ निरन्तर 
परमात्मा के नमस्कार रूप सम्पत्ति [ परम्परा, आधिक्य ] से कृतार्थ होने पर 
भा व्याख्याताओं तथा श्रोताओं क्री विना किसी प्रकार के विध्न के अभीष्ट 
व्याख्या के श्रवणरूप फल को सुनने की पूर्ति के निमित्त समुचित आशीर्वाद के 
प्रकटन द्वारा परमात्मा के साम्मुख्य का सम्पादन करते हैं:--स्वेच्छा! इत्यादि 
इलोक के द्वारा 

मधुरिपोनंखा: वो युष्मान्‌ ध्याल्यातृथोतृस्त्रायन्ताम्‌ ॥ तेषामेव सम्बोधंन- 
योग्यत्वात्‌ ॥ सम्बोधनसारो हि युष्मदर्थः श्राणं चामीष्टलापमं प्रतिसहायका- 
ज़रणम्‌ ॥  तच्च तत्प्रतिद्वन्द्रविध्नचापतरणादिना भवतोति इयबतन्र श्रार्ण 
विवक्षितमू, नित्योद्योगिनश्व॒ भगवतो5सम्मोहाध्यवसाययो गिल्‍्वेनोत्साहप्र तीते- 
बॉररसो ध्वन्यते 

'स्वेच्छा केसरि०” इत्यादि मंगलाचरण सम्बन्धी इलोक को व्याख्या करते 
हुए लछोचनकार आचार्य अमिनवगुप्त ने यह स्पष्ट किया हैँ कि आचार्य आनन्द" 
बर्धन ने उक्त मंगलाचरण प्रें तीनों हो प्रकारं की ध्वनियों से सम्बन्धित तीनों 
प्रकार के प्रतोयमान-अर्थों को उद्भावना भी की है। इस भाँति इसमें रस, 
बस्तु तथा श्लद्धार तीनों घ्वनियों को अभिव्यंजना हुई हैं । इन्हों को स्पष्ट 
करते हुए छोचनकार कहते हैं:--'मधुरिपोः नखा:/-- इत्यादि- ५ 

र्थात्‌ 'मधु” नामक राक्षस के विनाशक भगवान्‌ विष्णु के नाखून तुम सभी 
होगों को--ब्याख्याताओं और श्रोताओं की रक्षा करें क्योंकि वे [ व्यास्याता 
धोौर ओता ] ही सम्बोधन किये जाने के योग्य हैं । वस्तुतः “युष्मत्‌' [ वः ] के 
क्र्य का सार [ प्राण ] ही है सम्बोधन [ सम्बोधन किये जाबे योग्य पदार्थ को 
उपस्थिति में हो 'युष्मदू” अथवा तुम या आप का प्रयोग हुआ करता है। ]॥ 
श्रमीष्ट के लाम के प्रति 'त्राण! धर्थात्‌ रक्षा करना--सहायता प्रदान करता हूँ 
भोर वह [ सहायता प्रदान करना ] उस [ अभीष्ट लाम ] के प्रठिद्वस्द्दी विष्नों 
को दूर कर देवे श्रादि के द्वारा होता है। इस रूप में यहाँ 'त्राण” [ रक्षा 
करना ] बिवक्षित है। नित्य उद्योग करने बाछे ममवान्‌ विष्णु के सम्मोहरहित 


प्रथम उद्योतः ष्द्‌ 


तथा अधच्यवप्ताय से युक्त होने के कारण “उत्साह” [ नामक स्थायीमाव ] की 
अतीति होती है । अतएवं इससे वोररस घ्वनित होता है । 
( आशुवोधिना ) 
उदिःट व्याध्याश्रवण ही प्रस्तुत प्रयात का फल है और यह तभी सम्भव हूँ 
जब कि व्याख्याता ओर श्रोताप्तमुदाय, दोनों ही त्राण बर्थात्‌ रक्षां प्राप्त करें । 
रक्षा करने का अभिप्राय यह है कि उद्देश्य को सिद्धि के लिए सहायता की जाय ॥ 
अभीष्ट-लाभ के विरोधी विषध्नों के दूर करने इत्यादि के द्वारा ही सहायता प्राप्त 
की जा सकती है। यह तभी सम्मव है जब कि आवश्यक साधन प्रदान कर दिये 
जाये । 
भगवान्‌ विष्णु जिस भाँति सदैत्र नृ्तिह स्वहप से, मधु इत्यादि असुरों का 
विनाशकर समस्त विदव के त्राण में संलग्न रहा करते हैं उसो भाँति भक्तों के मार्ग 
में आनेवाले विध्नों का विनाश भी सदैव किया करते हैं । अपनी इस क्रिया में वे 
कभी न तो सम्मोहन में हो पड़ा करते हैं श्लोंर न उसके इस अध्यवसाय में किसी 
प्रकार की कमी ही आया करती है । इस भाँति यहाँ भगवान्‌ के “उत्साह” भाव 
की प्रतोति होतो है। शास्त्रोय नियम के अनुसार विभाव इत्यादि रस सम्बन्धो 
चारो अज्ों में से यदि एक की मी प्रतोति हो जाय तो अवशिष्ट अज्धों का भी 
आक्षेव उसी के आधार पर कर लिया जाया करता हैं । 
सद्भावरच विभावादेढयोरेकस्थ वा भवेत्‌ । 
झटित्यम्यसमाक्षेप. तदा दोषो न विद्यते ॥* 

॥;ु उपर्युक्त विवरण में उत्साह” भाव अभिव्यज्जित हुआ है । अतएव उसी के 
आधार पर उसके क्लालम्बन “मधु”: इत्यादि असुर, उसके साहस, शौर्य आदि 
उद्दोपन विभावों, उनकी अवहेलना आदि अनुभावों तथा अभिमान आदि संचारी- 
भावों का आशक्षेप स्वतः ही हो जातः है । इन विभाव, अनुभाव एवं संचारीमभावों 
से पुष्टि को प्राप्त होकर “उत्साह” भाव ही वोररस का रूप धारण कर लेता है । 
इस भाँति उपर्युक्त मंगलाचरण में रसध्वनि नामक प्रयम ध्वनि निसृत होती है । 

[ छोचनम्‌ ] 

नछानां प्रहरणत्वेन प्रहरणन व रक्षण कतंव्ये नखानामध्यतिरिक्तश्वेन काशण- 

'श्वात्‌ लाप्कियशक्तिता कतूंत्वेत सूचिता, ष्वनितश्न परमेश्वरस्थ व्यतिरिक्त- 
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करणापेक्षाविरहः, सधुरिपोरित्यनेन तस्य सदंव जगत्त्रासापसारणोद्वम उक्त: | 
क्ोदृक्षस्प सधुरिपोः ? स्वच्छया केसरिण: । स्वेच्छया मधुरिपो: न तु कर्मंपार- 
बन्ठ्येण, नाप्पन्यदीयेच्छपा, अधि तु विशिष्टवानवहननोचिततथाविधेष्छापरि- 
ग्रहोचित्यादेव स्वीकुतन्‌सहरूपस्येत्य्ष: । कोवृज्ञाः नद्लाः ? प्रपननानासार्तिं 
ये छिन्वन्ति, नखानां हि छेदकरत्वमुचितम्‌, आते: पुनश्छेद्वत्वमू, नद्धान्‌ 'प्रत्य- 
सम्प्तावनीयमधि सदीयानां नख्ानां स्वेच्छानिर्माणोचित्यात्‌ प्रम्पराष्यत एवेलि 
झाथ। । 

अथवा त्रिजगत्कण्टको हिरण्यकशिपुविश्यस्पोत्यलेशकर इति ध्ष एव वस्तुतः 
प्रपन्‍नानां प्गवदेकशरणानां णनानासातिकारिस्वान्मूतेंबातिस्तं बिनाहाय्धि- 
रातिरेवोच्छिन्ना भवतोति परमेश्वरस्य तस्यामप्यवस्थायां परमकारणिकत्व- 
मुक्तम्‌ । किब्श ते ना: स्वच्छेन स्वच्छुतागुणन नंमंह्येन ॥ स्वच्छमृदुप्रभृतयों हि 
मुछ्यतया भाववत्तय एव, स्वच्छायपा च वचहुद्यकूपया5छत्याध्यात्तितः खेदित 
इस्युयेंट, अत्रायंशक्तिमुलेन ध्यनिना बासलचंद्रत्वं प्यन्यते ॥ आयासनेन तश्सन्निणो 
खनास्य विश्छायरवप्नतीतिरहुच्चत्वप्रतोतिश्र ध्यम्यते, आयासकारित्वं ज गणाना 
सुप्रसिद्वम्‌ । नरहरिनणानां तच्च छोको त्तरेण रूपेज प्रतिपादितस्‌ ॥ 

अर्थात्‌ नाखूनों के प्रहरण अर्थात्‌ भ्रहार के साधन होने से ओर प्रहार रूप 
साघन द्वारा रक्षा किये जाने में नखों के मिशन न होने से करण [ दारीराम्तव॑र्ती 
करण-साधन ] होने के कारण कर्तृत्व के द्वारा [ अभिप्राय यह है कि प्रहार 
करने में नल करण ( साधन ) होते हैं. फिर मी कर्ता में प्रयोग किये जाने के 
कारण ] सातिशय शक्तिमत्व को सूचित किया है । साथ हो परमेश्वर को ध्यतिः - 
रिक्त [ अपने दारीर से पृषक्‌ ] करण [ साधन ] की अपेक्षा नहीं हुआ करतो है, 
यह घ्वनित होता है । “मघुरिपु” इस शब्द के द्वारा उत् ईदवर का सर्देव वित्य 
के त्रासापसारणरूप उद्यम चलता रहा करता है, यह कह्मा गया है। छिस प्रकार 
के 'मघुरिपु” का ? जो अपनी इच्छा से हो विह [ नृ्तिह ] बने, न ढ्ि पूर्वकर्म 
की परतन्त्रता के कारण और किसी अम्य को इच्छा से मी नहों, भपि तु विशिष्ट 
दानव [ हिरण्यकक्षिपु ] के हनन के लिये उचित, उस भाँति की अभिछावा के 
परिग्रह के औचित्य से जिन्होंने स्वयं ही 8िहृरूप स्वीकार किया । 


ढिस भाँति के नाख॒न ? जो कि क्षरणागठों के कष्टों को काट डालने [अर्थात्‌ 
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निवारण करने में समथ॑ हैं। निस्सन्देह नखों का [ अन्य वस्तुओं को ]काट डालना 
उचित ही है । फिर नबों, .के प्रति दीनता का छेच्चत्व [ भर्थात्‌ नाखूनों द्वारा 
-दीनता का काटा जा सकना ] असम्भव है । तथापि भगवान्‌ के नखों के अपनी 
इच्छा से निर्माण के श्लौचित्य के कारण सम्भावना की ही जा सकती है, यह 
भाव है । फ 
अथवा ठीनों लोकों के लिए कंटकस्वरूप हिरण्पकशिपु संसार का उत्पीडन 
करनेवाला हैं। अतः वही वस्तुतः शरणागतों अर्थात्‌ एकमात्र भगवान्‌ की शरण 
में आये हुओं के अम्यन्तर आति [ दुःख ] उत्पन्न करने के कारण आति [ दुःखों 
अथवा कष्ठों ] का साक्षात्‌ मुर्तरूप ही है, उसको नष्ट करने वाले नखों से श्राति 
ही नष्ट हो गईं। इस भांति उस दशा में भो ईश्वर की अत्यधिक कारुणिकता 
कही गई है । और भी--वे नाखून स्वच्छ अर्थात्‌ स्वच्छता गुणरूप निर्मलता के 
द्वारा, क्योंकि स्वच्छ, मृदु, इत्यादि शब्द प्रमुखहूप से भाववृत्ति [ स्वच्छता भ्रादि 
धर्म के वाचक ] ही हैं, तथा मपनी छाया से अर्थात्‌ वक्र तथा हृच्चरूप आकृति के 
द्वारा श्रायासित बर्धात्‌ खेद में डाल दिया है चंद्र को जिन्होंने । यहाँ अर्थर्शाक्त 
मूलक घ्वनि से चल्द्र का बालत्व ध्वनित होता है। [ यही वस्तुष्वनि है ] 
“आयासित होने अथवा भआयास पहुँचाने' के द्वारा नखों के समीप चन्द्रमा के 
विच्छायत्व [ कान्तिरहित होना ] तथा बहृद्यत्व की प्रतीति होती हे । नखों का 
तो आयासकारी होना प्रसिद्ध ही है। और फिर नृसिहरूपधारी विष्णु के नखों का 
वह [ आयासकारी होना ] लोकोत्तर रूप में प्रतिपादित है । 
( जाशुवोधिनी ) 
नाखुनों के द्वारा प्रह्मर किया जाता है, प्रहार के द्वारा रक्षा की जाती है 
झतएव “रक्षा करने? सम्बन्धी क्रिया के शरोर के अम्यन्तर विद्यमान नख हो 
करण [ साधन ] हैं। मज्भलाचरण में इन [ नलों ] का प्रयोग कर्ता के रूप में 
किया गया है । एस भांति यहाँ नाखूनों की शक्ति को अ्रतिशयिता ध्वनित होतो 
* है। कहने का अभिप्राथ यह है कि विष्णु नखों के द्वारा अपने शरणागतों के कष्टों, 
का निवारण नहीं करते हैं वरन्‌ नस स्वयं हो उनके कष्टों का निवारण करते हैँ । 
इससे नखों की सातिश्य-शक्ति हो ध्वनित होती है | यही “वस्तुष्वनि' है । 
करण [ साधन ] दो प्रकार के हुआ करते हैं---(१) आन्तरिक, (२) बाह्य । 
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यथा--प्रहमर करने सम्बन्धी क्रिया के बाह्य साधन हैं 'तल्वार” आदि और 
आन्तरिक साधन हैं हाथ! इत्यादि । इस दृष्टि से यहाँ यह मी घ्वनि निःसृत 
होती है कि विष्णु को बाह्य साधनों की आवश्यकता नहीं है । शरणागतों की रक्षा 
करने में उनके नाखून ही पर्याप्त हैं । “मघुरिपु” शब्द से भो यह घ्वनित होता है 
$ कि विष्णु संसार के भय को दूर करने में निरन्तर प्रयत्नशील रहा करते हैं । 
विष्णु द्वारा जो नृसिहरूप घारण किया गया वह कर्म की परतन्त्रता से 
धारण नहीं किया और न किसी अन्य को अभिलाषा से हो, किन्तु देवता छोग . 
भी जिन महान्‌ असछुरों का विनाश करने में असफल रहे ऐसे असुरों का नाश 
करने हेतु उन्होंने अपनी इच्छा [ स्वेच्छा ] से ही नृत्तिहरूप घारण किया । 
/इच्छा! दाब्द द्वारा विष्णु के कर्मपारतन्त्य का न होना ध्वनित होता है तथा “स्व! 
शब्द द्वारा किसी अन्य को इच्छा का न होना घ्वनित होता है । ये समो द्व निया 
वस्तुष्वनि के अन्तर्गत आती हैं । 
यद्यपि नाखूनों का कार्य काटना! है किन्तु फिर भी उनके द्वारा कष्टों का 
काटा जाना संभव नहीं है। विष्णु ने अपनी स्वकीय इच्छा से हो नृतिहरूप 
घारण किया है। श्रतः विष्णु के सर्वशक्तिमान्‌ होने के कारण उनके नाखूनों का 
श्रातिछेदक होना संभव हो जाता है | अथवा नखों द्वारा आतिछेदन संमव न होने 
के कारण अभिधाशक्ति द्वारा निसुत अर्थ का बाघ कर “आति' छाब्द का लक्षणा- 
शक्ति द्वारा “हिरण्यकशिपुः-यह लक्ष्यार्थ छेकर नसों का आतिछेदक होना स्पष्ट 
हो जाता है । इस भाँति यह व्यड्भघार्थ भी निकल आता है कि हिरण्यकशिपु? हो 
विश्व के समी व्यक्तियों को सर्वाधिक फ्लेशदायक है । अतएव वही दुःखों अथवा 
कष्टों का साक्षात्‌ मूत्तरूप ही है। लक्षणा का श्रयोजन भी यही हैं। उसके मारे 
जाने से शरणागतों के कष्ट स्वयं दुर हो जाते हैं ॥ श्रतएव यह है-'अर्थान्तर- 
सड्क्रमित वाच्य ध्वनि” । हिरण्यकशिपु” के विनाश से सभी शरणागतों के कष्ट 
दूर हो जाते हैँ ॥ अतएव यह कहना ठीक ही है कि विष्णु के द्वारा सभी के कष्ट 
नष्ट कर दिये गये हैं । इस दृष्टि से विष्णु का परमकारुणिक होना भी अभिव्यक्त 
हो जाता है । 
'आयासितेन्दव:” में चन्द्रमा का आयासित होना संभव नहीं है, क्योंकि 
आयासित होना बेतन का षर्म है। “बन्द्रमाः अचेतन है। अतएव यहाँ अभिषेष 
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अथ का बाघ होकर लक्षणा द्वारा 'असौन्दर्य” अर्थ निकलता है। विष्णु के नख इतने 
निर्मल तथा सुन्दर हैं कि उनके समक्ष चन्द्रमा की शोभा स्वतः ही फोकी पड़ 
जाती है, यही लक्ष्यार्थ है। इसका प्रयोजन हैं-'असौन्दर्य का आधिक्य”ः जो 
' अ्यण्जना शक्ति द्वारा निसृत होता है । .इस स्थिति में 'आयास” के अर्थ का पूर्ण- 
रूपेण त्याग हो जाता है --इस भाँति यहाँ अत्यन्त तरस्कृत वाच्यच्व॒नि हे । 
और भी--वे नश्व॒ स्वच्छता नामक गुण से युक्त हैं । मुख्य रूप से स्वच्छ, 
मृदु आदि शब्द घर्मवाचक ही हुआ करते हैँ । नाखून स्वच्छता नामक गुणसे युक्त 
हैं, साथ ही उनकी छाया [ आकृति ] बरक़् तथा ह्रदय होने के कारण चन्द्रमा में 
आयास को उत्पत्ति फरती है। , नाखूनों को कान्ति से चन्द्रमा के आयाप्िित होने 
. से अर्थशक्तिमूलघ्वनिव्यापार द्वारा नखों का बालचन्द्रत्व [ ड्वितोया का चन्द्रभा 
होना | घ्वनित होता है । “आयाप्तित होने” के द्वारा बारूचन्द्र की मलिनता तथा 
अह्ृद्यता भो च्वनित होतो है । नाखूनों का आयासकारो होना तो सर्वविदित हो 
हूँ। नृसिहरूप विष्णु के नाखूनों में उत्तका प्रतिपादन लोकोत्तर रूप में किया 
गया है ॥ 
[ छोचनम्‌ ] , 

- कि च तदीयां स्वच्छतां फुटिलमानं चावलोक्य बालचन्द्रः स्वात्मनि खेदमनु- 
अभवति, तुल्येषपि स्वच्छकुटिलाकारथोगेउमी प्रपन्‍्नातिनिवारणकुशलाः न त्वहु- 
मिति व्यतिरेकालडूधरो5पि ध्वनितः । शिच्चाहं पृब॑मेक्त एवासाधारणवंशबदहचबा- 
कारयोगात्समस्तजना भिलषणीयताभाजनमप्तवस्‌, अद्य पुनरेवंविधा नखाः, दश- 
बालचन्द्राकारा: सन्‍्तापातिच्छेदकुशलाश्चेति तानेव लोको बालेन्दुबहुमानेन 
पश्यति, न तु मामित्याकलयस्वालेन्द्ररविरतमाया प्तमनुभवतीवेस्पुत्परे श्षापक्षुति- 
च्वनिरपि । य 

एवं वस्त्वलझू।रर सभेदेन जिघधा ध्वनिरत्र श्लोक्षेहस्पद्‌गु दप्मि््यास्यातः । 

अर्थात्‌ृ-और भी-उन नाखूनों की निर्मलता तथा उनके टेढ़ेपन को देख 
कर बालचन्द्र अपने अन्दर खेद का अनुभव करता है । 'स्वच्छता एवं क्ुटिलता 
सम्बन्धी आक्रृति के समान होने पर भो [ अर्थात्‌ जिस प्रकार की स्वच्छता तथा 
कु टिलता नाखूनों में है उसी प्रकार को स्वच्छता तथा कुटिलता मुझ बालूचन्द्र 
में भी है। ] ये.नाखून_शरणागतों के दुःखों का निवारण करने में कुशल हैं, में 
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तो नहों हैँ'-यह व्यतिरेक अलद्भधार भी च्वनित होता है। ओर भी-पहले में 
एकाकी ही असाधारण निर्मलता तथा हृदय को प्रिय ऊूगने वारल्ली आक्लति के 
योग से सभी लोगों की चाह का पात्र था, &श्ज फिर ये बालचन्द्राकार दस नाखून 
विद्यमान हैं कि जो विद्व के सस्ताप को नष्ट करने में कुशल हैं [ मैं तो विरही 
एवं विर॒हिणियों को सन्ताप देने वाला हूँ । ] | संसार उनका ही बालेन्डु के रूप 
में महान्‌ आदर करता है, मेरा नहीं। इस भांति बालचन्द्र निरन्तर खेद का अनु- 
भव. करता है । अतएव यह “वत्प्रेक्षा' अलद्भार हो गया । ये नख नहों हैँ, अपितु 
दस बाछ चन्द्रमा ही हैं-इस रूप में यहाँ “गपह्लुति” नामक अलक्कुश॑र की व्यञ्जना 
भी हो जातो है । 
इस प्रकार हमारे गुरु [ भट्ट इन्दुराज ] थे वस्तु, अलद्धतार और रस तीनों 
प्रकार की “ध्वनि! का उक्त [ मद्भूलाचरण सम्बन्धी ] इलोक में व्याल्यान 
किया है ॥ ; 
[ छोचनम्‌ ] 
अथ प्राषान्येनासिधेयस्वरूपम सिद्घव॒प्रघानतया प्रयोजनप्रयोजनं तत्सम्बद्ध 
प्रयोजन व सामर्थ्यत्प्रकटयन्‍्नाविवाक्यमाह-काथ्यस्यात्मेति | 
श्र प्रघान रूप से इस ग्रंथ के अभिधेय सम्बन्धी स्वरूप की चर्चा करते हुए 
अप्रधान रूप से प्रयोजन के प्रयोजन को और- उससे सम्बद्ध प्रयोजन को सामर्थ्य 
द्वारा प्रकट करते हुए प्रथम [ आदि ] वाक्य का कथन करते हैं-काव्यस्यात्मा! 
इत्यादि'** से । / 
( क्राशुबोधिनी ) 
प्रस्तुत ग्रंथ का नाम है--“ध्वन्यालोक! । प्रधानरूप से इसका अभिषेय 
श्रयवा प्रतिपाद्य विषय” हैः--'घ्वनि” तत्व । ध्वनि के स्वरूप का ज्ञान कराना 
ही इसका 'प्रयोजन' है । इस प्रयोजन का प्रयोजन है 'सहृदयमन:प्रौति” णर्षात्‌ 
सहृदयजनों के मन की प्रसन्नता । इस भाँति प्रयोजन के प्रयोजन “प्रीति” से 
सम्बद्ध प्रयोजन ध्वनि? के स्वरूप का ज्ञान | इसीका कथन ग्रंथकार द्वारा निम्न- 
लिखित रूप में किया जा रहा है-- 
यहाँ विचारणोय बात यहो है कि ग्रन्थ. का आरम्भ करते हुए प्राचोन ग्रंथकार 
यह स्पष्ट कर देना आवध््यक समझते थे कि श्ररतुत ग्रंथ का विषय” क्या है ? 
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उसका “अधिकारो” कौन है ? सम्बन्ध” क्या है ? तथा “प्रयोजन” क्या है? इन्हीं 
विंषय-अधिकारी-सम्बन्ध-प्रयोजन को शास्त्रीय भाषा में “अनुबन्धचतुष्टय” नाम 
से कहा गया है । इन्हीं बातों को ध्यान में रखते हुए लोचनकार ने उपयुक्त गव- 
तरणिका दी है । 
यहाँ ( १ ) विषय है--'ध्वनि का स्वरूप” । ( २) अधिकारी हैं-'सहृदय - 
लोग” । (३ ) विषय के साथ 'सम्बन्ध' है--प्रतिपाद्य प्रतिपादकभाव” तथा 
सहृदय के साथ सम्बन्ध है “उपकार्योपकारक भाव” । ( ४ ) प्रग्नोजत है--मन:- 
प्रीति! [ मन की प्रसन्नता ]। ४ हु 


, प्रन्धारम्भप्रयोजनम्‌ . 
काव्यस्थात्मा ध्वनिरिति बुधैयं: समाम्नातपूर्व - 
स्तस्थाभाव॑ जगदुरपरे भाक्तमाहुस्तमन्ये । 
केचिद्वाचां.स्थितमविषये तत्वमृचुस्तदीयं 
तेन ब्रूम! सहृदयमन:प्रीतये तत्स्वरूपम्‌ ॥ १॥ 
साम्व॒य-अनुवाद:--( बुर्घ: य:' समाम्नातपूर्वः ) काव्यतत्त्ववेत्ता विद्वान 
पहले हो इस प्रकार की. व्याख्या करते आये हैं कि ( काव्यस्य आत्मा ध्वनि३ )- 
काव्य को आत्मा ध्वनि! है। ( अपरे ) कुछ श्रन्य विद्वानों ने ( तस्प अमावम्‌ः 
जगदु: ) उस [ ध्वनि ] का सर्वथा अभाव ही कहा है । ( अन्ये ) दूसरे आचार्यो. 
ने ( तम्‌ ) उस घ्वनि को ( भाक्तम्‌ आहु: ) भाक्त अर्थात्‌ छक्षणागम्य कहा है । 
( केचित्‌ ) कुछ अन्य छोगों ने ( तदीय॑ तत्वम्‌ ) उस ध्वनि तत्व को ( वाचां- 
स्थितं अविषये ऊचु: ) वाणी का क्विषय कहा है.। ( तेन ) इस प्रकार के वैमत्यः 
के होने के कारण ( सहृदयमन:प्रोतये ) सहृदयों के मन को प्रसस्नता प्रदान करने- 
के ध्येय से ( तत्स्वरूपम्‌ ) उस घ्वति के स्वरूप का ( ब्रूमः ) कथन करते हैं । . 
बुधे:--काव्यतत्वविद्धि:, काव्यस्यात्मा ध्वनिरिति संज्ञित:, परम्परया. 
, अं: समास्नातपूर्व: सम्यक्‌ आसमन्‍्तादुम्नातः प्रकट्रितः, तस्य सहृदयजन- 
मनः प्रकाषमानस्थाप्यभावमन्ये जगदुः॥ तदमावादिनां चामी विकल्पा: 
* संभवन्ति। [ 
[ अनुवाद:---] बुध” दाब्द का. अर्थ है-'काब्य के तत्व को जानने वाछे 
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विद्वान्‌ लोग! । ऐसे विद्वान्‌ लोगों के द्वारा काव्य की आत्मा को ध्वनि” यह संज्ञा 
[ नाम ] दो गई है. जिसे परम्परा से ही सम्ार्म्नातर्न सम्यक्‌ आ-समन्तातु* 
स्तातः ] भली प्रकार चारो ओर से [ सभी दिशाओं से ] प्रकट किया गया था ॥ 
सहृदय लोगों के मन में प्रकाशमान होने पर भी उस ध्वनि का अन्य अर्थात्‌ 
अहृदंय लोगो के द्वारा अमाव कहा गया था। उन अभाव बतलाने वालों की 
दृष्टि से ये [ जिसका वर्णन श्लागे किया जायगा ] दीन प्रकार के विकल्प बन 
सकते हैं । २ 
' [ छोचनम्‌ ]. 
काष्यात्मशब्दसंनिधानाद्‌ बुघशब्दोध्त्र फाप्या्मावबोधनिभित्तक इत्यणलि- 
प्रायेण विवृणोति-काव्यतत्वविद्धि रिति | ,आत्मशब्दस्य तत्वश्नब्देनां विवृ- 
श्वानः सारत्वमपरशाब्दबेलक्षण्यफारत्विं च वर्शंयति.। इति धाब्दः स्वरूपपरत्थं 
ध्वनिधाब्दस्पाचष्टे, तदर्घस्य विवादास्पदीधभृततया निश्चयाभावेनाणेव स्वा- 
' योगात्‌। एतंद्विवुणोति-पंज्ञित इृति। वस्तुतस्तु न तत्ठ॑ज्ञामात्रेणोक्तम, आदि. 
स्वस्त्येव घ्वनिशब्दवाच्यं प्रत्युत समस्तसतारघूुंतम्‌ । न ह्यन्यथा बुधाल्तादृशासाम- 
जेयुरित्यश्तिप्रायेण विवुणोति-तस्य सहृवयेत्याबिना | एवं. तु युक्ततरम्‌-हत्ति 
झब्दों सिम्नकरमों वाकधार्यपरामशंकः, ध्वनिलक्षणो5्ष/ काथ्यस्यात्मेति यः समा- 
-म्नात इति | शब्दपराषंकत्वे हि प्वनिसंज्षितोश्य-इति का सद्भति ? एवं हि 
ध्यनिशब्दः कावथ्यस्थात्मोत्युवत॑ शवेदू, गवित्ययमाहेति यया । न व विश्नति- 
पत्तिस्थानमसदेव, प्रत्युत सत्येवः धर्षिणि धर्ममात्रकृता विप्रतिपत्तिरित्यलम- 
श्रस्तुतेन भुयसा सहृदयजनोद्वेजनेन । - बुधस्पेकस्य प्रामादिकसपि तथाप्रिषानं 
स्यात्‌, न तु भूयतां तथुक्तम्‌ । तेन बु्धेरिति बहुबच नम्‌ । तदेव व्याचष्टे-पर- 
स्परयेति । + 
अर्थात्‌ 'काव्य की आत्मा” इस दाब्द की समोपता के कारण बुध" दाब्द यहाँ 
वर 'कांव्य की आत्मा का ज्ञान” इस प्रयोग के लिये है । [ अभिप्राय यह है कि 
* यहाँ पर “बुध! दाब्द काव्यतत्त्ववेत्ता विद्वान! इस अर्थ का ही अवबोधक है ॥ इस 
अभिप्राय से विवरण दे रहे हैं [ व्याद्या कर रहे हैं | ] 'बु्घ:” अर्थात्‌ काव्यतत्व 
के ज्ञाता विद्वानों के द्वारा । 'बात्मा” बाब्द के अर्थ को 'तत्त्व/ बब्द के द्वारा प्रकट 
* करते हुए सारत्व और दूसरे: शब्दों [ प्रतिपाद्यों ] अर्थात्‌ हान्दप्रतिपाथ ज्षास्त्रों 
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से विलक्षणकारिता को दिखा रहे हैं। 'इति” यह शब्द “ध्वनि! छाब्द की स्वरूपन 
परता को बतला रहा है। क्‍योंकि उस [ ध्वनि ] के अर्थ के विवादास्पद होने के 
कारण निदचय न हों सकने से ध्वनि की अर्थवत्ता नहीं हो सकती है । इसीका 
विवरण दे रहे हैं-'संज्ञित:” यह शब्द। वस्तुतः उसे संज्ञामात्र नहीं कहा गया है ।' 
अपितु वह ध्वनि दाब्द का वाच्य है ही-प्रत्युत वह सबका सारभूत भी है + 
अन्यथा बुधजन उस प्रकार घ्वनितत्त्व को आम्नात नहीं करते--इस अभिप्राय से 
विवरण दिया जा रहा है-'तस्य सहृदय!-हत्यादि के द्वारा । यह तो युक्तिसंगत' 
है। “इति' छाब्द भिन्नक्रम से पठित होकर वाक्यार्थ का परामर्शक है । अर्थ होगा 
घ्वनि लक्षणवाला अर्थ काव्य की आत्मा-होता है, ऐसा जो कहा गया है वह गर्थ 
इस वाक्य का हो जाता है । यदि 'घ्वनि” शब्द को ध्वनि” इस संज्ञामात्र के अर्थ 
में माना जायगा तो ध्वनि संज्ञा वाला ,अर्थ-ऐसा कहने पर ग्रंथ की सज्भति हो 
क्या होगी ? इसे भांति “ध्वनि” शब्द काव्य की आत्मा है--ऐसा कहा जायेगा, 
जैसा कि गौ (गाय ) इति अयं भाह” ऐसा कहता है,। यह नहों कि विश्रतिपत्ति 
[ भाद्द्ू ] का स्थान बिलकुल है हो नहीं, अपितु धर्मी के होने पर घर्ममात्रः 
के लिये उत्पन्न हुई भाशडू:ा होती है । इस भाँति के सहृदय लोगों को उद्विग्न 
करने वाली यह अप्रासज्िक चर्चा व्यर्थ हे । किसो एक बुध [ विद्वान ] का उस 
प्रकार का कुथन प्रामादिक भो हो सकता था किन्तु अवेक विद्वानों द्वारा कथित 
बात को प्रामादिक कहना भी उचित नहीं है । इसो दृष्टि से बुध” में बहुवचन 
का प्रयोग किया गया है। उसी की व्याख्या करते हैं--परम्परा के द्वारा/ 
इत्यादि से । 
. (आशुवोधिनी ) : 

प्रस्तुत कारिका के सम्बन्ध में विचार करने से ज्ञात होता है कि ध्वनिकार 
आचार्य आनन्दवर्धन के सम्रय में ध्वनिसम्बन्धी सिद्धान्त विद्वानों के बीच चर्चा 
का विषय बना हुआ था । साथ ही इस सिद्धान्त को विरोधियों द्वारा किये गये 
विरोध का सामना भी करना पड़ा था। ध्वनि के विरोध का सबसे बड़ा प्रमाण 
तो यही है कि तत्कालीन लक्षण-प्रंथकारों ने अपने ग्रंथों में हस सिद्धान्त को नाम 
मात्र के लिये भी स्थान प्रदात नहीं किया | वे लोग इस सिद्धान्त का नाम तक 
देता भी उचित नहों समझते थे । ध्वनिकार द्वारा विरोधियों के सम्पूर्ण प्रति» 
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चादों की गम्भीरतापूर्वक विवेचना कर उनका हीन श्रेणियों में विभाजव किया 
गया--प्रथम वे छोग हैं कि जो ध्वनि की संज्ञा को स्वीकार करने तक के 
लिये तैयार नहीं बर्थात्‌ु अभाववादी लोग। दूसरे वे हैं कि जो घ्वनि 
का अन्तर्भाव लक्षणा के अन्तर्गत करते हैं अर्थात्‌ भाक्ततलोग और तीपरे 
वे हैं कि जो ध्वनि की सत्ता को तो स्वीकार करते हैं किन्तु कहते यह हैं कि 
। उसका लक्षण क्रिया जा सकना संमव नहीं है अर्यात्‌ अलक्षणोयंतावादी लोग । 
ध्वनिकार ने प्रथम व तृतीय प्रकार के लोंगों के लिये परोक्षभूत का प्रयोग किया 
है और भाक्तवादियों के लिये वर्त्तमान काल का । इसका यही अभिप्राय हो सकता 
हैं कि प्रथम व तृतीय प्रकार के लोग घ्वनिकार के समय. में अतीत की कथा बन 
चुके थे | ध्वनिकार द्वारा उनके बारे में मात्र सुना ही गया था उनका प्रत्यक्ष नहों 
किया जा सका था। भाक्तवादी लोग ध्वनिकार के समानकालीन रहे होंगे । 
प्रस्तुत कारिका में बुध? शब्द के संसर्ग में 'काव्यात्म' शब्द का भी प्रयोग 
हुआ है । इस काव्यात्म शब्द कीं समीपता ही यह बतलांती है कि बुध' शब्द का 
प्रयोग काव्य की आत्मा को जानने वाले विद्वानों के लिए ही हुआ है । इस्तो 
दृष्टि से मूल में बुधधै:” का अर्थ किया गया है “क्राव्पतत्वविस्द्रि: तथा “काव्यात्मा? 
में “आत्मा? का अभिप्राय लिया गया है. तत्व” । “तत्व” शब्द का अर्थ होता है 
हि जिसका स्वरूप कभी बाधित नहो। इस भाँति “ध्वनि” की साररूपता को 
अभिव्यक्त किया गया है | : 
कहने का अभिप्राय यह है कि 'घ्वनि” को काव्य की आत्मा कहा गया है । 
यहाँ ध्वनि! उपम्रेय और आत्मा! उप्रमान है । दोनों का साधर्म्य यही है कि 
जिस भाँति आत्मा” के स्वरूप का बाध किया जा सकना संभव नहों है, उसी 
भाँति ध्वनि! के स्वरूप का भी बांघ किया जा सकना संभव नहीं है। जिस भाँति 
प्राणिज्गत्‌ में (आत्मा? एंक तत्वभूत पदार्थ है, उसी भाँति काव्यजगत्‌ में 'घप्वमिट 
भी एक सारमूत पदार्थ है । ेल्‍ 
काव्य की आत्मा को “ध्वनि” यह संज्ञा दी है। मुल में यह कहा गया है कि 
“काय्यस्यात्मा ध्वनिरिति” “काव्य की आत्मा को ध्वनि, यह! । ह्षमें प्रयुक्त 'इति?' 
श्रम्द “ध्वनि! शब्द की स्वरूपता को अथवा ध्वनि” शब्द के स्वहृप में तात्पर्य 
को बतलाता है क्यींकि अभी तक यह निर्णय नहीं किया जा सका है कि “ध्वनि” 


प्रथम उद्योत: श्ष्‌ 


किस बर्थ का बोधक है ? अतएवं उक्त विषयक निर्णय न होने के कारण बर्थ का 
उपाद्ान नहों हो सक्रता । इसी दृष्टि को ध्यान में रखकर स्वरूपपरता को जताने 
के लिये यहाँ “इति? शब्द का प्रयोग किया गया है। इप्तो दृष्टि से आलोक में 
घ्वनिरिति संज्ञित:” ऐसा कर्थ किया गया है । किन्तु वास्तविकता ऐसो नहीं है । 
“घ्वनि? ध्षब्द का वाच्यार्थ भी अभिप्रेत है । उसका वाच्यार्थ तो विद्यमान है ही, 
साथ ही ध्वनितत्व समस्त वाडमय का सारभूत भी हैं। यदि ऐसा न होता तो 


चुद्धिमान लोग न तो उसे स्वीकार हो करते और न उसे प्रकाश में हो आने देते । 


किस्तु उपयुक्त व्याख्या से लोचनकार स्वयं हो सन्तुष्ट नहीं है। उपयुक्त 
विवरण में उसे शब्दपरामर्शक मानकर 'घ्वनि' शब्द का स्वरूप में तात्पर्य 
बतलछाया गया है। अ्तएव लोचनकार कहते हैं कि “इति” छाब्द के क्रम को 
अदलकर उसका अन्वय इस भांति किया जाना चाहिये जिससे कि यह शब्द वाक्‍्यार्थ 
का घोतक हो जाय । तब *हएति” शब्द 'काव्यस्थात्मा! के पश्चात्‌ आ जायगा और 
: तब 'ध्वर्नि! का अर्थ होगा-ध्वनिरूप अर्थ! । पुरा अर्थ इस प्रकार होगा-ध्वनिरूप 
अर्थ काब्य-की आत्मा है [ इति--यह ] जों समाम्नात है। यदि इसको शब्द- 
परता हो मान छी जायगी तो अर्थ होगा “ध्वनि संज्ञा! इस अर्थ के स्वीकार कर 
लेने पर ग्रंथ को सजभति हो नहों बँठेगी और 'घ्वनि! धाब-द ही काव्य की आत्मा 
के रूप में गृहोत किया जाने लगेगा जो कि सर्वथा अमीष्ट ही नहों है । जैसे गौ 
इति अय॑ आह! में 'गो' शब्द का अर्थ हो जाता है।... 
यदि: 'घ्वनि? के वाच्यार्थ.की सत्ता को स्वीकार कर लिया जाय तो यह प्रएन 
उत्पण्न होगा कि ध्वनि के सम्बन्ध में जिन विश्रतिपत्तियों का निर्देश क्रिया गया 
है उनको सम्भावना ही न रहेगो ? इसका समाधान यह है कि विश्रतिपलि केवल 
उसो विषय में नहों हुआ करती है कि जिसको सत्ता विद्यमान न हो। धर्मी के 
. विद्यमान रहने पर भो. घर्ममात्र में भो विप्रतिपति हो जाया करतो है। जैसे शब्द 
-की सत्ता को सभो स्वीकार करते हैं। उसके धर्म नित्यत्व, अनित्यत्व के विषय में 
विप्रतिपत्ति हो सकती है। इसी मांति 'स्वनि? दी संज्ञा के बारे में किसी को भी 
विप्रतिपत्ति नहों है। हाँ, उसके स्वरूप-निर्धारण के विषय में विप्रतिप्रत्तियाँ 
थबश्य हैं । 'ध्यनितत्व” को विद्यमानता में ही विप्रतिपत्ति होती है कि उप्का 
: जभ्तमब गुण, अलंकार बादि के अन्तर्गत हो कर लिया जाय अथवा उस्ते भाक्त 
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* के रूप में ही मान लिया जाय अथवा उसकी पृथक्‌ सुज्ञा स्वीकार कर उसे काव्य 
की आत्मा के ही रूप में मान लिया जाय ? 
,इतना कथन ही पर्याप्त है । और अधिक अप्रासज्भिक कथन के द्वारा सहृदयों 
को उद्विग्न करना उचित श्रतीत नहीं होता है । 
: प्रस्तुत कारिका में बुध” शब्द में जो बहुवचन का प्रयोग किया गया हैं उससे 
विदित होता है कि अनेक काव्यतत्त्ववेत्ताओं द्वारा ध्वनि-सिद्धान्त का प्रतिपादन 
किया गया है । यदि बुध” छाब्द एकवचन में प्रयुक्त रहा होता तो यह समझा जा 
सकता था कि यह उस तल्ववेत्ता के प्रमाद के कारण ऐसा किया गया हैः किन्तु 
अनेकों का प्रामादिक होना संभव प्रतीत नहीं होता है । परम्परया-परम्परा से- 
इस [ परम्परा ] से प्रकट होता हैं कि किसी विशिष्ट ग्रंथ में इस घ्वनि-सिद्धान्त 
का वर्णन नहीं किया गया है । विद्वान्‌ लोग परम्परा से इसका कथन करते चले 
आये हैं । इसी कारण उक्त सिद्धान्त का प्रवाह अविच्छिन्न गति से चलता रहा । 


[ छोचनम्‌ ] 

अविच्छिस्नेन प्रथाहेण तैरेतदुक्तम्‌ विनाईपि बिशिष्टपुस्तफेषु विनिवेश- 
नावित्यपिप्रायः । न चबुधा भुयांसोइनाव रणीयं बस्त्वाबरेणोपदिशेयु, एतत्त्वा-, 
दरेणोपदिष्टमू । तदाहु-सम्यगास्नातपूर्व इृति। पूवंग्रहणेनेदम्प्रथमता नाक 
सम्माव्यत इत्याहु, ध्याचष्टे च-सम्यगासमन्ताद्‌ स्नातः प्रकटित इहत्यनेन ॥ 
तस्पेति । यस्याधिगमाय प्रत्युत यतनोयं, का तत्राभावसम्भावना । अतः कि 
कुमः, अपारं मौस्यंम्तावादिनामिति भ्ावः॥ न चास्माणिरभावजाबिनां - 
विकल्पाः श्रुता:, किन्तु सम्भाध्य दृषयिष्यन्ते, अतः परोक्षत्वमू ॥ न 'ज स्विष्य- 
इस्तु दृषयितुं युक्तम्‌, अनुस्पस्नत्वादेव | तद॒षि बघुद्धघारोपितं दृष्यत इति खेत, 
बुद्धघारोपितत्वादेव प्विष्यत्वहानि: । अतो भुतकालोन्मेषात्‌ परोक्ष्याद्विद्षिष्डा- 
खतनत्वप्रतिमानाभावाष्च लिटा प्रयोग: कृत:--जगदुरिति ॥ 

कहने का अभिप्राय यह है कि कभी विच्छिन्न न होनेवाले प्रवाह के क्रम 
से उन विद्वानों नेःइस ध्वनि के बारे मे कहा है, विशेष प्रकार के प्रंथों में इसको 
स्‍्यापना भो नहीं की हैं। अनेक विद्वज्जन किसो अनादरणीय बस्तु का उपदेश 
कभी आदर के साथ नहों किया करते हैँ । इसका तो आदर के साथ उपदेश किया 
है। इस बात को कहते हूँ-- झ्रमाम्नातपूर्व' इति । णर्थात्‌-पहले थे खमाण्जात 


प्रथमे उद्योत! - १७ 
किया है । पूर्व [ पहले ] शब्द के उल्लेख से--यह पहले-पहल नहीं सम्माबिल 
किया है, ऐसा कहते हैं शोर व्याब्या करते हैं--सम्यक्‌ थ्रा समष्तात्‌ म्मातु-ू 
प्रकटित | उसका। जिसे प्राप्त करने हेतु प्रत्युत प्रयत्त करना चाहिये, उसके अभाव: 
को सम्भावना ही क्‍या हों सकती है ? अतएव हम कया करें ? क्भाववादियों को. 

: मूर्खता की कोई सीमा नहीं है भर्थात्‌ अपार है। हमलोगों के द्वारा अभाव*"; 
वादियों के विक्नल्प सुने नहीं गये हैं. किन्तु उनकी सम्भावना करके दोष दिखलछाये 
जायेंगे हसीलिग्ने परोक्षत्व का प्रयोग किया गया है। भविष्य में होनेवाली वस्तु 

' में तो दोष दिखलाया नहीं जा सक्षता क्योंकि वह तो अभी उत्पस्न. ही नहीं हुई 
है। यदि यह कह सकें कि बुद्धि में. आरोपित करके दोष निकालेंगे तो बुद्धि में 
थारोपित होने के कारण ही भविष्य प्ैं होने की हानि हो जाती है। श्रतः भूत 
काल के उन्मेष से, परोक्ष होने से भौर विशेष रूप से अद्यतनत्व के प्रतिभाष 
के न होने के कारण 'लिटू लकार के द्वारा प्रयोग किया है--जगदु:” हृति | 

४३४४ ( भाशुबोधिनी ) 

यद्यपि किसी विद्येष पुस्तक में इस ध्वनिसिद्धान्त का वर्णन नहों किया गया 
है फिर भी विद्वान्‌ लोंग निरच्तर इसका भश्रतिपादन करते आये हैं। अतः उसका 
भ्रवाह तो अविज्िछन्न रूप में, ही बना रहा । अभेछ विद्वान्‌ किसो भी अनादरणीय . 
ब॒स्तु का उपदेश कभी नहीं किया करते हैं । किन्तु इस ध्वनि का तो उपदेक्ष 
अनेक विद्वानों द्वारा बड़े श्लादर के साथ किया गया है | यह बात 'समाम्नातपूर्ब:? 
इस पद से पूर्ण रूप से अभिव्यक्त होती है । पूर्व” शब्द का प्रयोग यही स्पष्ट 
करता है कि इस घ्िद्धारत का इस समय प्रथमथार वर्णन नहीं किया जा रहा है 8 
इसी दृष्टि से आलोक में ब्याह्या की गई है कि 'ठीक रूप में चारों ओर से यह 
सिद्धान्त प्रकट किया गया है| तस्य-उसका । इमका अ्रभिप्राय यह है कि जिम्नक्े 
प्राप्त करने के निमित्त प्रयत्न किया जाना चाहिये उप्का भी छोग अभाव बत० 
लाते हैं । उसके अभाष की संभावना ही क्या हो सकती है ? 'तत्य” यह एाब्द 

. जिस प्रकार की कण्ठष्वनि के साथ उच्चरित हुआ है उससे प्रकट होता है कि 
झेल्क [ ध्वनिकार-आनन्दवर्धन ] को स्वयं प्त्यधिक आश्चर्य है कि कुछ छोग 
उस [ ८्वनि ] का भी क्रमाव कथन फरते हैं। ऐसी स्थिति में 'हम क्या करें ?” 
यह तो अमाबवादियों की महती मुखंता है । | 

: जगदु:” इस क्रिया में अनध्वतन परोक्षभूत का प्रयोग हुआ है। इस 'परोक्त७ 
रच्चण ऐ 
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*झुत' के प्रयोग से यह स्पष्ट होता है कि श्रभाषवादियों के विकल्प तो अभी तक 
झुने नहीं जा सके हैं । अतएबं उनकी कल्पना करके ही उनका खण्डन किया 
ल्वायेगा | भूतकाल का प्रयोग यह बतलछाता है कि भविष्य में होनेवाली वस्तु का 
हो खण्डत क्रिया जा सकता सम्मव ही नहीं है। पहले किप्ती वस्तु को हृदय में 
इथावित कर लिया जाया करता है और तत्पाप्तातु उप्त पर विचार किया जाया 
करता है । हृदय में स्थापत कर लेने से ही 'भूतकाल' हो जाता है। तथा अद्य- 
उन का तो प्रतिमात्त द्वोता ही नहीं है। इसी कारण “जगदु:” इस क्रिया में झन- 
खतन परोक्षमृत का प्रयोग किया गया है । | 
* [ छोचनम्‌ ] 
तट पाववानायैत सम्मराव्य बूषण्णप्रकटयिष्पति। सम्भावनाइपि नेयम सम्प- 

घंतों पुक्ता, अधि तु सम्प्रवत एवं। अस्यथा सम्प्रावनानामपर्थवसानं स्थात्‌ बुण- 
जानां थ। अतः सम्प्रावनामभिषापधिष्यमाणां समर्थ यितु पूर्व सम्प्रबन्तीत्याहु ॥ 
घम्प्राध्यस्त इति तूच्यमान पुनदक्ताय॑मेत्र स्थात्‌ । न च सम्प्रवस्थावि सम्परावना, 
बवितु बतंमानतव स्फूटेति ब्तमानेव निर्देश! । नतु च सम्भवद्वस्तुमूलया सम्भा- 
बगपा पश्सम्भावितं तब वृषयितुमशक्धमित्याशकुघाहु-विक्षल्पा इति । न तु 
घस्तु सम्भवति तावुक यत्‌ ह॒यं सम्भावना, अपि तु विकल्पा एव ॥ ते च तत्त्या- 
बबोधबर्पतया स्फुरेयु रपि, अतए्‌4 'आचक्षोरन्‌' इत्यादयो5त्र सम्भावना विषया- 
लिहध्रयोगा अतीतपरमार्षे पर्यवस्थन्ति | यथा-- 

; पद्दि नामात्य कायत्य यवन्तस्तद् हिम्ंवेत्‌ । 

. बष्शसादाय लोक्ो5यं शुनः काकांश्य जारयेत्‌ ॥॥ 


इत॒यत्र । यदोव कायस्य वृष्टता स्पात्तवेबनवलोश्येतेति पूतप्राणतैव ॥ यदि 
भ एपाततः कि स्थाविस्पत्रापि, हि बृत यदि पूर्ववल्ल प्वनत्य सम्भावनेट्णयमे- 
जाय इस्पलमप्रकतेन बहुना । 

उस लिद लकार की व्याख्या करने हेतु हो [ ग्रन्थकार | संभावना करके 
दोषों को प्रकट करेंगे । जो संभव नहों है, उतको संभावना करना भो उचित 
नहीं है, अपितु संमव की ही घंभावनता करना उचित है। अन्यथा सम्मावनाओं 
का और दोंषों का कभो अन्त ही न हो सकेगा | अतएव [ ग्रंयक्ार ] जिस संसा- 
बता का आये चलकर कपन करेंगे उतके समर्थन के लिए 'सम्मवन्तिः ऐपा कहते 
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हैं। यदि 'संभाव्यन्ते! [ संभावना की जाती है ] ऐसा कहा गया होता तो 
पुनरुक्तार्थ हो हों जाता । सम्भव पदार्थ की सम्भावना नहीं को जा सकतो है, 
अपितु उसका वर्तमान होना ही स्पष्ट है । श्रतः वर्तमान के द्वारा हो उत्तका 
“निंदेंश किया गया है । संभव वस्तुमूलक सम्भावना के. द्वारा हो जिस वल्तु को 
'सम्भावित किया गया हो उसको दूषित करना शक्‍्य नहीं है, ऐसी आशंका करके 
उत्तर दे रहे हैं--विकल्प।! इति । उस प्रकार को वस्तु तो सम्मव ही नहीं है 
'जिससे यह संभावना की गई अपितु ये विकल्प ही हैं । झौर ये विकल्प तत्वज्ञान 
के न होने के कारण ही स्फुरित हुआ करते हैं। इसी दृष्टि से “आचक्षोरन्‌! इत्यादि 
'सम्भावनाविषयक लिछ लकार के प्रयोग अतोत के तात्पर्याथ॑ में पर्यवसित होते हद 
 अभिप्राय यह है कि जिन अभावसम्बन्धी पक्षों की कल्पना की गई है वे मात्र 
सम्भावित पक्ष ही हैं, सम्मव नहीं है । इनका स्फुरण उन्हों के मस्तिष्क में हो 
सकता है कि जिनकी बुद्धि तत्वज्ञान में कुष्ठित है । इसो बात को स्पष्ट करने हेतु 
“आचक्नीरन्‌! इत्यादि पदों में लिझः लकार का प्रयोग छिया गया है जिप्का 
'तात्पर्यार्थ होता है-भूतकाल । ] जैसे-- 

“इस छारीर के अम्यन्तर जो कुछ भो है यदि वह बाहर हो जाय तो यह 
संसार डंडा लेकर कुत्तों श्लौर कौओं से उसको बचाता फिरे ।! 

यहाँ पर, “यदि शरीर का इस प्रकार का देखा जाना होता तो ऐसा देखा 
गया होता! । इस भाँति इस वाक्य के आर्थ का प्राण भूतकाल ही हैं। “यदि न 
होता तो कया होता? इप्त ह्थल पर भो । इसका अर्थ यही है कि क्‍या हुआ यदि 
पहले की द्वी तरह बाहर होने को सम्भावना नहीं हुईं । इस भाँति निषेध पक्ष में 
भी यही अर्थ है । इस प्रकार की श्रप्रासज़िक चर्चा का अधिक होना ग्यर् 
झीहे। ँ 

( भ्राशुवोधिनी ) ह 

उस घ्वनि की व्याख्या करने के लिये हो पक्षों की सम्मावना कर उनका 
खण्डन किया जायेगा। वास्तविकता तो यह है कि परोक्षमरुत का प्रयोग मात्र 
सम्मावना का ही छोतक नहों हुआ करता है अपितु वह किसी प्राचीन परम्परा 
को ओर भो संकेत किया करता है जिसका ज्ञान ध्वनिकार को था । 'सम्भवन्ति” 
इस क्रिया के प्रयोग का भो अ्रभिप्राय यह है कि जो असम्मव है उसको वो 
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सम्भावना कौ ही नहीं जा सकती है। यदि असम्भव की भी संभावना स्वीकार्य 
हो जाय तो न तो सम्भावनाओं का ही अन्त ध्थवा कोई सीमा हो सकेगी और 
न दोषों की ही परिसमाप्ति हो सकेगी । अतएवं सम्भावना उसी की हुआ करती 
है जिसका होना संभव हुआ करता है, यही सिद्धान्त पक्ष है । इसी बात को 
“छ्यान में रखते हुए जिन सम्भावित पक्षों का आगे निख्पण किया जाना है उनके 
(छिए पहले हीं 'संभवन्ति! इस क्रिया का प्रयोग किया गया है । तात्पय यह है 

' (क जो संभव है उसी की संभावना फी जा सकती है छर्थात्‌ संभव संभावना का 
मू छू अथवा विषय हुआ करता है। ऐसी स्थिति में 'संभाव्यन्ते” [ सम्मावित होते 
हैं ] इस कर्मवाच्य क्रिया का प्रयोग कर देते तो जो सम्भावना आगे आचक्षीरन्‌ 
[ लिछू लकार ]के रूप में कही जाने वाली है वह यहीं उक्त हो जाती और 
इस भाँति पुनरुक्ति ही होती । संभावित होते हैं” का स्पष्ट अं है कि संभावना 
किये जाते हैं | दूसरी बात यह है कि इसके ससर्थन में यह कहना भी अनुचित ही 
होगा कि संभव? की भी संभावना क्‍यों नहीं कर ली जाती है ? इसी दृष्टि से 
व्सम्मवन्ति/ इस फर्तृवाच्य क्रिया का ही प्रयोग किया गया है, कर्सवाण्य सम्बन्धी 
वंभाव्यन्ते! का नहीं । सम्भवन्ति में वर्तमान काल है । इसका तात्पर्य यह है कि 
जो वस्तु संभव है वह कैवल संभावना का ही विषय नहीं हुआ करती है, वरन्‌ 
बत॑मानता तो उसमें रहा ही. करती है । 


अभी यह निर्णय किया जा चुका है कि सम्भावना संभव की ही हुआ करती 
है। ऐसी स्थिति में यह आदंका उत्पन्त होती है कि जो वस्तु संभव है उसमें दोष 
देना कहाँ तक युक्तिसंगत होगा ? अर्थात्‌ जब कि ध्वनि के विरुद्ध पक्ष संभव हैं तो 
उनमें दोष दिखलाना युक्तिसंगत न होगा । इस आशंका के उत्तर में आलोककार 
द्वारा विकल्प छाब्द का प्रयोग किया गया है। कहने का अभिप्राय यह है जिस 
बस्तु की सम्भावना की जा रही है वह सर्वथा संभव नहीं है; क्‍योंकि वह है तो 
संभावना ही । फिर इसके लिये 'सम्भवन्ति” क्रिया का प्रयोग क्‍यों किया गया ? 
इसका उत्तर यह है कि तत्त्वज्ञान की दृष्टि से जिसकी बुद्धि कुण्ठित रहा करती 
है उनके मस्तिष्क में ये पक्ष र्फुरित हो सकते हैँ । इसी कारण “आचक्षीरनू 
थादि क्रियाओं में लिए छकार का प्रयोग किया गया है जिनका अर्थ होता है - 
संभावना तथा जिनंका धन्‍्त “अतीत रूप तात्पर्यार्थ! में हुआ करता है | जैसे-- . 
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“इस दारीर के,अध्यन्तर जो कुछ है यदि वह बाहर रहा होता तो यह संसार 
डंडा लेकर कुत्ते और कौओं को ही भगाया करता । इध हथरू पर “यदि ऐसा 
शरीर दृष्टिगोचर होता तो इस प्रकाश के कृत्य दृष्टिगोचर होते! | हृध वाक्य का 
धन्‍्त भूतकाछ में हो होता है । ऐपा हम केवल विधिश्वाक्यों में ही नहीं पाते हैं, 
अपितु निषेष-वाक्यों में मी सम्भावनार्थक लिड लकार का तात्पयं अतीत में हो 
हुआ करता है। जैते--'यदि शरीर के अन्दर जैत्ा बाहर नहीं हुआ होता ठो 
कुत्ते और कौओं से दरीर की रक्षा भी नहों करनी पड़ो होतो ।” इस भाँति 
'निषेब-वाक््य में भी संभावनार्थक लिझ का प्रयोग भूत्र [ अतोत ] के अथें में ही 
पर्यवसित हुआ है। इस प्रकार यह स्पष्ट हो गया कि विधि तथा निषेष दोनों ही 
'दृष्टियों से लिड्टू का अर्थ 'सम्मावना! है। 

[ विशेष--ऊपर. जो 'लिल्ट/ कृकार के 'संभावना” रूप. अर्थ का विवरण 
दिया गया है उसका ग्रंथ के मूल विषय से कोई सम्बन्ध नहीं है.। यह तो लिट्‌ 
अयोग का लिझ प्रयोग से आचार्य द्वारा फी गई व्याख्या के समर्थन में लोचन*« 
कार ने किया है । इसीलिये वे यह कहते हुए बिरत होते हैं कि' अधिक अप्रस्तुत 
चर्चा व्यर्थ है। ] - जी 

प्रस्तुत में जो वस्तु संभावना से संभावित है वह यहाँ अभिश्नेत नहों है। यहाँ 
चर तो अभिप्रेत बही है कि जो तत्वज्ञान के अभाव में स्फुरित हुआ करते हैं अर्थात्‌ 
“विकल्प! रूप को जो यहाँ सम्भावता कर दुषणीय हैं तथा उनको ही यहाँ “संभव 
कहा गया है। ; । 

' इस स्थल पर 'विकल्प! द्वारा यह दर्शाया गया है कि जिन पक्षों को कल्पना 
को जा रहो है वे बस्तुतः सम्भावनायोग्य नहों हैं, केवल तत्वज्ञान-णुन्य व्यक्ति 
'हो उनको संभावना कर सकते हैं । (सत्य सदृश प्रतीत होनेवाले किन्तु परमार्थरूछ 
से असत्य प्रमाणों तथा युक्तियों के आधार पर विद्द्ध कल्पना कर लेने का ही नाम 
'है विकल्प! । इसकी उ्युत्पत्ति हैः-- शब्दज्ञानानुपाती बस्तुशुल्पों विकल्प: ॥॥ 
( पानज्जलदर्शन ) । अर्थात्‌ जहाँ वस्तु को संत्ञा तो न हों; किल्तु शब्दज्ञान मात्र 
से जिप्तकी प्रतोति होती हो उसे 'विकल्प' कहते हैँ। ध्वनिविरोधो अभाववाद 
से सम्बन्धित जिन तीन बिकल्पों का आगे वर्णन किया जावगा वे समी विकल्प 

.इसी भांति के हैं । 


३३ घ्वन्यांलोके 
[ लोचनम्‌ ] 

तत्र संमयोपेक्ष णेन दाव्दोः्थंप्र तिपादक इति हृत्वा बाध्यध्यतिरिष्ते नारिंत 
ध्य्ड्र'घम्‌, सदषि वा तदमिंधावृत्याक्षिप्तं ध्ब्दावगताथ्थंबलाहुष्टत्वाडड्।वतस्‌, 
घदना क्षिप्तमपि वा न धवतु शबक्य॑ कुमारोष्विव भतृसुखमतहित्सु इति श्रय एवंतते 
प्रधांनविप्रतिपत्तिप्रकाराः । 

'सम्य कर्षात्‌ संकेत की अपेक्षा करते हुए शब्द शर्थ का प्रतिपादक होता है” 
ऐसा मानकर वाच्य से भिन्न व्यज्जध नहीं होता है अथवा यदि होता भी है तो 
बह अभिधावृत्ति के द्वारा भराक्षिप्त होकर शब्द के ज्ञात शर्थ के बल पर आादुष्ट 
किया गया हुआ भाक्त [ गोण ] ही है । वह आाक्षिप्त न हुआ भी किसी प्रकार 
थाणी के द्वारा कहा नहीं जा सकता जिस भाँति कुमारियों के लिये पति के सुस्क 
के सन्वन्ध.में कुछ भी कह सकना सम्मव नहीं है । इस भाँति विप्रतिपत्ति के ये 
तीन ही प्रधान प्रकार हैं । 

( भआशुवोधिनी ) 

अब लोचनकार ध्वनि के अभावपक्ष में मूलकारिका के आधार पर पहले 
झुंक्षेप में निदिष्ट इन तीन विवल्पों का कथन करते हैं । ( १) प्रथम झ्थावपक्ष- 
बांदी विकल्प- इसके अनुसार 'ध्वनि” नाम का कोई तत्व नहीं है क्योंकि वही 
शब्द छर्थ का प्रतिपादक हुआ करता है कि जिसका सक्षेत ग्रहण हो चुका हो,» 
संडुंतित धर्थ को वाच्यार्थ! नाम से कहा जाता है। इसके अतिरिक्त जब षाब्द 
का कोई अन्य अर्थ हो सकता संभव नहीं है तब व्यद्भध क्षर्थ कल्पना करना 
- गलत ही होगा । अतएव् 'घ्वनि” नाम का कोई तत्व है ही नहीं। ( २) भाक्त- 

* धांदी विवल्प- यदि वाध्यार्थ से भिन्न कोई अन्य अंर्थ संभव भी है तो वह अमि- 
'ब्ावृत्ति से आक्षिप्त [ अर्थात्‌ अभिषा की पुच्छभूत वृत्ति अर्थात्‌ लक्षणा से आक्षिप्त 
उसका सहयोगी भर्थ ही हो सकता है। इसका समावेश लद्ष्यार्थ के अन्तर्गत हो 
जायेगा। इस भाँति शब्द के ज्ञात अर्थ के बल पर शाक्षिप्त होने के कारण उसे 
'भाक्त” [ गौण ] ही कहा जायगा | कतएव पृथक से व्यज्जनावृत्ति को मानने की 
, कोई आवध्यकता नहीं है / ( ३ ) तृतीय अल्क्षणीयतावादी विकल्प-- यदि कोई 
/ हँसा अर्थ भी मिकल सूकना संमंव है कि जिसका वाच्यार्थ से कोई किसी प्रकार 
का सम्बन्ध नहीं है तथा निरुका बाध्यार्थ से ण्ाक्षिप्त किया जा सकना भी रु॑ंभक 
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नहीं हैं तो यहं ऐसा ही होगा कि जैसे पुरुष के सहवास के छ्ानन्द से झनभिज्ञं 
कुसारियों को उस सुख का परिचय कराया जा सकना असच्भव है । प 
. उपर्युक्त तीनों विप्रतिपत्तियों से संबन्धित तोचों विकल्पों को यहाँ तीन पक्षों 
से रूप में प्रदर्शित किया जा रहा है-- 
बिध्रतिपत्तियों का विश्लेषण-- 


ऊपर जिन तीन विप्रतिपत्तियों [ आश्यकाओं ] का विकल्पों के रूप में वर्णन 
किया गया है, अब उनका यहां संक्षेप में विष्लेषण प्रस्तुत किया जा रहा है ॥ 

“घ्वन्यालोक” ध्वनि का प्रतिपादक ग्रन्थ है। इससे पूर्व 'मरतमुनिः का 
“नाटयह्यास्त्र', 'भामह' का 'काव्यालंकार', इस काव्याल्कार पर उद्धट द्वारा 
लिखी गई “'भामहविवरण” नामक टीका, 'वामध' द्वारा रचित-'काव्यालका रसूत्र” 
तथा 'स्ट्रट! द्वारा 'काव्यालवार' प्रमुखरूप से इन पाँच ग्रंथों की रचना को जा 
घुकी थी। इन पाँचों में भी 'भामहविवरण” तो अनुपलब्ध है । है, 'घ्वन्यालोक? 
की 'छोचन! नामफ टीका में इसका उल्लेख आंधिक रूप में उपलब्ध होता है ॥ 
उपयुक्त पांचों क्ाचायों ने 'घ्वनि! नाम से ध्वनि का प्रत्पादन कहों भी नहों किया 
है तथा न उसका खप्डन ही, छतएव यह छनुमान किया जा सकता है कि ये पाँचों 
“ध्वनि? को नहीं मानते थे। ध्वन्यालोककार आधार्य आनभ्दवर्धन ने उपर्युक्त 
प्रेथों के श्राधार पर हो ध्वनिविरोधी दीन पक्षों.बो बनाया होगा--( १) धमाव- 
बादी पक्ष (२) भाक्तवादी पक्ष और तृतीय (३ ) अछक्षणीयतावादी पक्ष । श्न्हीं 
तीनों पक्षों का निर्देश शआ्नन्दवर्धनाचार्य ने 'काव्यस्यात्मा ध्वनिरिति' इत्यादि 
कारिषा में 'तस्याभावम्‌”, “भाक्तम्‌! तथा 'वाचां स्थितविषये! शब्दों द्वारा किया 
गयो है । इन तीनों पक्षों में उत्तरोत्तर श्रेष्ठता की प्रतीति होती है। इनमें से 
प्रथम अभाववादी पक्ष द्वारा प्राचीन आचायों के ग्रंथों को ध्वनि का श्रमावबोधक 
साना ग्या है, ऐसा उनका म अथवा विपयय ज्ञान रहा है। छतएव इस पक्ष 
को विप्य्यमूलक पक्ष बहा गया है। यह पक्ष पूर्णरूपेण हेय थदा निश्वष्ट पक्ष ह। 
हिठीय भात्ष वादी पक्ष द्वारा भामह के 'काव्यालकार” तथा उस पर उद्धट हारा 
लिखी गई टीका में “गुणवृत्ति” शब्द के प्रयोग को देखकर ध्वनि? को 'भाक्त! नाम 
से बहा गया है ॥ उनका यह पक्ष सन्देहमूलक है। झतएव “ध्वनि” का स्पष्ट 
निषेघ न करने के कारण इसे मध्यम पक्ष रुम्झा जा रुक्ता है । तृतीय-अलक्ष- 
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मोयतावादी पक्ष का कथन है कि प्राचीत आचार्यों द्वारा ध्वनि” का स्पर्श तो 
किया गया किन्तु उप्तका लक्षण नहीं किया गया । अतएवं उसका कोई लक्षण 
किया जाना संभव नहीं है । यह पक्ष प्रथम पक्ष की माँति न तो ध्वनि का स्पष्ट 
निषेध ही करता है और न द्वितीय पक्ष की भाँति 'सन्देह” की दृष्टि से उसका 
झपक्वव ही करता है। मात्र वह लक्षण करना नहों जानता है । अतएव यह पक्ष 
'कज्ञानमूलक' पक्ष है तथा तीनों पक्षों में सबसे कम दुधित पक्ष है । 
[ लोचनम ] 
तप्राभ्नावविकल्पस्य त्रयः प्रकारा:-- णध्वायंगुणालजू।राणामेव छाब्दाणं- 
झोमाकारित्वाल्लोकशास्त्रातिरिक्‍तसुन्दरशब्दाय मयस्य फाव्यस्थ न शोपमाहेतुः 
क्षश्रिदन्योउस्ति योपस्माप्तिनं गणित: इत्येक: प्रकार, यो वा न गणितः स 
श्ोभाकार्येव न भ्वतीति द्वितीयः, अथ शोभाकारी भवति तह्म॑त्मदुक्त एवं ग्रुणे 
वालडूःरे वान्तप्तंवति, नामान्तरकरणे तु कियदिदं पाण्डित्यम्‌ ॥ 
भर्थात्‌ उनमें से प्रथम अ्रभाववादी विकल्प के तीन प्रकार हैं--( १ ) शब्द- 
गुण भौर अर्थगुण एवं शब्दालद्ुकार ओर भर्थाल्कारों के ही शब्द और बर्थ के 
शोभाकारक धर्म के कारण लोक तथा शास्त्र से भिन्न सुन्दर शब्द एवं अर्थ से 
निमित काव्य की शोभा का हेतु कोई अन्य [ धर्म ] नहों है कि जिसकी गणना न 
की गई हो, वह शोभाकारी होगा ही नहीं यह दुप्तरा प्रकार है । और यदि कोई 
ऐप्ता है तो हमारे द्वारा कथित गुण अ्रथवा अलंकार में उसका अन्तर्भाव हो जाता 
है, [ यह है तीसरा प्रकार ]। केवल उसका दूसरा नाम रख लेने में कौन सा 
पाण्डित्य है ? 
( भागुबोधिनी ) 
- करभाववादी विकल्प [ पक्ष ] के तीन प्रकार हैं । प्रथम प्रकार में शाग्ब शौर 
-शर्थ ही काव्य के शरीर हुआ करते हैं। शब्द तथा अर्थ में शोभा का आघान करथे 
वाले धर्म ही शब्दगुण, भ्र्थगुण, छाब्दालंकार और अर्थालंकार फहे जाते हैं ॥ 
इसके अतिरिक्त कोई अन्य शोमाघायक घर्म है ही नहीं, जिनकी गणना इनके 
अन्तर्गत न की जाती हो। द्वितीय प्रकार में साहित्यशात्र में जिन शोमाधायक 
* घर्म की गणना अब तक नहीं की गई हैं बह किसी माँति शोभाधायक हो हो नहीं 
सकता है। ऐपो स्थिति में गुण तथू अलंकार के अतिरिक्त किसी अन्य घर्म को 


प्रथम उच्चोत! रष्‌ 


चर्चा करना व्यर्थ हो होगा । तुतीय प्रकार में यदि ऐसा कोई शोंमाघायक घ॒र्म 
प्राप्त मी हो जाय तो उसका अन्‍्तर्माव गुण अलंकार में ही हो जायेगा । यह 
चुसरा नाम रख देने में हो आपका कौन सा पाण्टित्य है ? 
[लोचनम्‌ ] 
जयाप्पुकतेषु गुणेष्वलड्भूरेबु वा नास्तर्भावः, तथापि किचिदविशेषलेश- 
आश्िित्य नामास्तरकरणपुपताविव्छत्तिप्रकाराणामसंल्यत्वात्‌ ॥ तथापि गुणाल- 
जूटारप्यतिरिक्तत्वाघाव एवं। तावस्मात्रेण च कि कृतम्‌ ? अन्पस्पापि वेचित्रपस्ण 
शक्‍्य्रोत्प्रेक्षत्वात्‌ । विसस्तेहि भरतपुनिप्रपृतिन्रियंमक्ोपने एवं शब्दार्था-' 
लज्छूध रस्वेनेष्टे, तत्प्रपश्व विकरवशनं ट्वन्ये रलद्भूारकारेः कृतम्‌ । तदथ्थया- कर्म- 
ज्यण्‌' हत्यत्र फुम्मकारादुवाहरणं श्रुट्वा स्वयं नगर॒क्षारादिशब्दा उत्प्रक्ष्यन्ते, 
-शावता फ आत्मनि बहुमानः । एवं प्रकृतेः5पीति तृतीयः प्रकार: । एवमेकस्त्रिषा 
बिकल्प। । अन्यों च द्वाविति प॑ञ्ञ विशल्पा इति तात्पर्याषं! । 
यदि ध्वनि नामक :शोभाघायक. धर्म का कहे हुए गुणों और अलऊ्कुरों, में 
अन्तर्माव नहों होता है तथा कुछ विशेषता का अंश लेकर दूसरा नाम रखा जाता 
है-तो यह भी ठोक नहीं, क्योंकि उपमा के ही विच्छित्ति ( वैचिश्य ) प्रकार 
शप्तंस्य होते हैं । तथापि गुणों और अलदूुगरों से [ उस शोमाघायक तत्व का ] 
<यतिरिक्तत्व नहीं बनता है और उतने मात्र से होता भी क्या है ? क्‍योंकि दूसरे 
प्रकार के वैचिश्य की भी उत्प्रेज्ला की जा सकती है । जैसाकि प्राचीन भरतमुनि 
छादि आचार्यों ने यमक तथा उपमा को ही शब्दालडू।र तथा बर्थालद्धार के रूप 
में स्वीकार किया है। उनके प्रपश्च की दिल्ला का प्रदर्शन तो अन्य अमलडू:रकारों 
ने कर दिया | वह जैते--'कर्मण्यम्‌ इस सूत्र में 'कुम्मकार' इत्यादि उदाहरण 
को सुनकर स्वयं 'नगरकार” आदि शब्दों की उत्प्रेज्ञा कर ली जाया करती है।॥ 
केवल उतने हो मात्र से, कौन अपने में बहुत अधिक सम्मान देने की बात है? 
इसी भांति प्रकृत विषय में भो यह [ अभाव-विकल्प का ] तीसरा प्रकार है। 
इस भांति एक [ प्रथम ] विकल्प तीन प्रकार और अन्य दो [ अवशिष्ट ] विकल्प 
पिलकर पांच विकल्प हो जाते हैं, यहो तत्पर्यार्थ है । 
( धाशुबोधिनी ) 
यदि यह कहो कि ठक्त गुणों तथा अलद्कारों में ध्वनि का अन्तर्माव नहीं 


रह .ध्वन्यालोके 


हो सकता है तो हम यह स्वीकार करेंगे कि उपमा आदि के असंख्य वैचि9्य के 
प्रकारों में यह भी एक होगा अर्थात्‌ उपमा आदि किसी भी अलब्छूर के प्रकारों 
के अन्तर्गत इस घ्वनि का भी प्रकार निकल ही आयेगा। ऐसी स्थिति में भीः 
ध्वनि गुणों अथवा अलद्धारों से व्यतिरिक्त सिद्ध नहीं होती है । मात्र दूसरा नाम 
रख देने से ही क्या हो जायेगा। ध्वनि ही एक कया ओर भी अनेक प्रकार के 
वैचिश्यों की भी कल्पना की जा सकती है। भरतमुन्ि भ्ादि प्राचीन भाचायों के 
शब्दालद्ु।र के रूप में यमक' को और अर्थाल्द्धूपर के रूप में 'उपंमा” को हीः 
स्वीकार किया था। फिर पछ्चाहर्ती अन्य अलब्छुरक्षास्त्रियों ने इन्हीं दोः 
झलझ्ुरों की दिशा में उन्हीं के प्रपश्न [ विस्तार के रूप में अलूछूारों कीः 
कितनी श्रधिक संख्या बढ़ा दी । कहने का अभिप्राय यह है जिस भांति यमक 
और उपमा से अतिरिक्त अन्य अलड्ू।रों का अन्‍्तर्भाव-शब्दालद्भु।र 'यमक! और 
अर्थालंकार “उपमा!” में ही किया जा सकता है उसी प्रकार से यदि ध्वनि नामक 
कीई शोभाधायक धर्म भ्रथवा चारुत्व का हेतु है तो उसका भी अन्तर्भाव इन्हीं में 
किया जा सकता है । ऐसी स्थिति में नया नामकरण करने की क्या श्रावश्यकता 
है ? जैसे व्याकरण के सूत्र 'कर्मण्यण! में हम देखते हैं कि इससे 'कुम्मकार:” रूफ 
बनता है | उसी से 'नगरकार:” भो बन सकता है । इसमें कोई नवीनता नहीं; 
मानो जाया करती है । थोड़े से परिवर्त्तन आदि से यह समझना कि हमने कोई: 
नई कल्पना की है तो यह हास्यास्पद ही होगा । 

इस भाँति अभाववाद .सम्बन्धी प्रथम विकल्प के तीन पक्ष तथा दो अन्य 
विकल्प मिलकर पाँच विकल्प ही ध्वनि के विरोध में सम्भव हैं । भागे इन्हीं परू 
क्रमशः विचार किया जायगा । 

घ्वन्यालोक: 

तत्र केचिदाचक्षीरन्‌- छब्दाथंशरीरन्तावत्काव्यम । तत्र च छांब्द- 
गताक्चारत्वहेतवो ध्नुप्रासादय: प्रसिद्धा एव। अर्थगत्ताइ्चोपमादय: । वर्ण- 
संघटनाधर्मादच ये माधुयदियस्तेईप प्रतीयन्ते | तदनत्ति रिक्तवृत्तयो वृत्तयो5- 
पि या: केश्चिदुपनाग रिकाद्या: प्रकाशिताः ता क्षपि मता: श्रवणगोचरम्‌ | 
रीतयब्च वेदर्भीप्रभूतयः । तद्व्यतिरिक्त: को5य॑ ध्वनिर्नामेति | 


( १ ) वहाँ कोई [ अभाववादी ] कह संकते हैं कि काव्य छब्दार्थश री र० 


प्रथम उच्योता २७ 


वाला है [ अर्थात्‌ शब्द और थ्रर्थ काव्य के शरीर हैं । ] घौर उनमें शब्देगत 
[ छाब्द के स्वरूपगत ] चारुत्व के हेतु अ्नुप्रास आदि [ शब्दालझुार ] अनुप्रास 
श्लादि और शर्थगत [ अर्थ के स्वरूपगत ] चारुत्व हेतु उपमा भ्ादि [बर्थालडुर] 
, प्रसिद्ध ही हैं । और [ इन छब्द तथा शर्थ के संघटनागत घारुत्व हेतु ] वर्ण 
संघटनाधमं जो माघुय थादि [ गुण ] हैं वे भी प्रतीत होते हैं । उन [ अलंकार 
झौर गुणों ] से क्भिन्न रहनेवाली वृत्तियाँ भी, जो किग्हीं [ मट्टोद्धूट ] के द्वारा 
उपनागरिका आदि नामों से प्रकाशित हुई हैं वे भी श्रवणगोचर हुईं हैं भौर 
[ माघुरय क्रादि गुणों से श्रभिन्न ] वैदमी प्रमुति रोतियाँ भी [ सुनने में आई हैं । ] 
किन्तु उन सबसे अतिरिक्त यह ध्वनि नाम का कौन-सा नया पदार्थ है ? 
[ छोचनम्‌ ] 

तानेब ऋ्रमेणाह- धाब्द्शरीर तावदित्यादिना । ताबइग्रहणन कस्याप्पत्र 
न बिप्रतिपत्तिरिति बशंण्ति । तत्र धाय्दायों म तावबृध्यनिः, यतः घंशामात्रेण 
हि को ग्रुणः। जथ घाग्दाबंयोश्वारत्व ध्यवनिः । तथापि हिविषं चारए्थ 
स्वछूपसात्रनिष्ठमुपमादिष्य: १ संघटनापर्ंबसितं श्वथंगुणेश्य इति न ग्रुणा- 
लद्कूरव्यतिरिक्तो प्यनि: कश्चित्‌ । 5 

संघटनाधर्मा इति | धाम्दा्ंयोरिति शेष: ॥ यबद्‌ ग्रुणालरुश्थ्यतिरिष्त 
तब्जारत्वकारि भ भजति, नित्यानित्यदोषा असाधुदु:भवादयः इल । जारत्व- 
हेतुआ ध्यनिः, तग्न तद॒ष्यतिरिष्त इति व्यतिरेकी हेतु: ॥ 

उम्हों विकल्पों/का कपषन क्रम से करते हैं--'काब्य का दरीर धाब्द भौर 
जय है? इत्यादि के द्वारा 'तावतृ” शब्द यह सूचित करता है कि इस बारे में 
[ ध्वनिवादी सहित ) किसी को भी विश्रतिपत्ति [ विरुद्ध-आाधंका ] नहीं है। 
उनमें दाब्द झौर णर्थ तो स्वनि नहीं हैं क्योकि संज्ञामात्र से षया छामर ? [ अर्थात्‌ 
शब्द और अर्थ का ही दूसरा नाम “ध्वनि” रख देना निरर्थक है। ] यदि शब्द 
शौर अर्थ की जो चारुता हैं वह स्वनि है तो चारत्व भी दो प्रकार का होता है-- 
(१ ) स्वखूपमात्र में रहनेवाला और ( २ ) वर्णपंघटना में रहवेवाला । उनमें से 
स्वर्पमात्रकृत चारत्व शब्दालंकारों द्वारा श्लौर संघटनाणित घारुत्व शब्दगुणों के 
ब्वारा होता हैं । इसी मांति अर्थ के स्वर्पमात्र में रहनेवाला चासत्व उपमा आदि 
अलंकारों से तथा संघटना में पर्यवसित होनेवाला चारतव अर्थगुणों से हुआ करता 


श्ट ध्वन्यालोके 


है। इस प्रकार गुणों और अलंकारों से भिन्न ध्वनि नाम का कोई पदार्थ नहीं है । 

“संघटनाषर्मा इति” छाब्द और श्र्थ के यह छोष हैं। जो गुणों ओर अलंकारों 

से व्यतिरिक्त हैं वे चायत्वकारी नहीं होते हैं | जैसे--असाधु भौर दुःश्रव आदि 

नित्य-मनित्य दोष और ८्वनि [ तो ] घारुत्व का हेतु है । अतः वह [ गुणों और 
अलकारों ] से व्यतिरिक्त नहीं है, यह व्यतिरेकी द्वेतु है.। 

( भाशुबोधिनी ) 

दब्शर्थश्रीरं तावत्‌ काथ्यम” में तावत्‌ शब्द का प्रयोग किया गया है । यह्‌ 

दाब्द यह प्रकट करता है कि 'शब्द और अर्थ हो काव्य के शरीर हैं”, इस सिद्धांत 

में समी का विष्वास है। धर्थात्‌ इस सिद्धान्त में किसी का विरोध नहीं है ॥ 

[ अधिकांश भ्राचार्यों ने शब्द और अर्थ के साहित्य को ही 'काव्य? माना है। 

से- शब्दा्ों सहितो काव्यम्‌ ( भामह )”, 'तददोषों छाब्दा्थों” इत्यादि 

( मम्मट ), इत्यादिः२ । जिन श्राचार्यों ने केवल शब्दगत ही “काव्य” को मानो 

है उन्होंने भी शर्थ के साहचर्य की अनिवायंता स्वीकार की है जैसे--'दरोरं 

तावदिष्टार्थव्यवब्छिन्ना पदावली” ( दण्डी ), 'रमणीयार्थप्रतिपादकः धान्दः काथ्यम्‌” 

( पण्डितराज जगन्नाथ ) ] । 


भ्ब यहाँ यह प्रएंन उत्पन्न होता है कि आप शब्द और अर्थ को ही ध्वनि? 
कहते हैं अथवा उनके किसी वैशिष्ट्य को ? आप धाब्द और शर्थ को तो ध्वचि 
कह नहीं सकते है क्योंकि यह तो काव्य के शरीर है भर स्वनि को काव्य की 
धात्मा कहा गया है । ऐसी स्विति में शरीर और आत्मा दोनों एक हो जावेंगे जो 
कि किसी को भी अभीष्ट नहीं है क्योंकि दोनों की सत्ता पृथक्‌-पृथंक्‌ है। अतएब 
आप शब्द और थर्थ को घ्वनि नहीं कह सकते हैं। ऐसी स्थिति में शब्द और 
थर्ष के वैशिष्टूय को ही ध्वनि! कहना होगा क्रथत्‌ जिससे शब्द और अर्थ का 
चारत्व हो अथवा धाब्द और अर्थ के चारुत्व का जो हेतु हो उसी को स्वनि कहा 
जा सकता है| यह घारुत्व दो प्रकार का होता है--( १ ) स्वरूपगत चारुत्व 
कौर ( ९ ) संघटनाश्ित चारुत्व । इनमें शबशें के स्वरूप मात्र “में रहवेवाला 
चारुत्व शब्दालंकारों द्वारा तथा संघटनाथ्रित चारुत्व दाबद-गुणों द्वारा गतार्थ होता 
है। इसी भांति बर्षों के स्वरूपमात्र में रहवेवाद्ा चारत्व अर्थालंकारों द्वारा तथा 
संघदना में प्ंव्तित होनेबाछा चारुत्व शर्थगुणों के द्वारा गतार्थ हो जाता है ॥ 





प्रथम उद्योतः रथ 


वस्तुतः गुण और अलंकार स्वयं चारुत्व न होकरं चारुत्व के हेतु ही हुआ 
करते हैं । अतएव छाब्द और भर्थ के चारुत्व को तो ध्वनि” नहीं कहा जा सकता 
-है, दाब्द झौर शर्थ के चारुत्व का जो हैतु है उसे ही ध्वनि! नाम से कहा जा 
सकता हैं । ऐसी स्थिति में चारुत्व-हेतु रूप ध्वनि का चारुत्व-हेतु रूप गुण और 
शालंकारों में अन्तर्भाव हो जायगा | भ्रतएव गुण और शलंकारों से भिन्न ध्वनि! 
जाम का कोई पदार्थ हो ही नहीं सकता है । 

मूल में जो 'संघटनाघर्म” शब्द का प्रयोग हुआ है उसका अ्रभिष्राय है--शब्द 
शौर अर्थ के. संघटना घर्म । थ्रभावधादी द्वारा अपने पक्ष की पुष्टि में 'केवल- 
व्यतिरेकी अनुमान का आश्रय लिया गया-है । अनुमान इस प्रकार बनता है-- * 

यो हि गुणालद्भारव्यतिरिक्तों भवति से बारुत्वहेतुनं मवति, यथा असाघुत्व- 
दुश्रवत्वादिको दोष: । ध्वनिः गुणालद्धारव्यतिरिक्तत्वाभाववान्‌, चारुत्वहेतुत्वात्‌ ॥? 

जो पदार्थ गुण, कलंकारों से भिन्न होते हैं वे चारुत्व हेतु नहीं होते हैं, जैसे 
नित्य दोष 'असाघु” इत्यादि, अनित्यदोष “दुःश्रव” इत्यादि-गुण-अछंकारों से 
भिन्न होने के कारण 'ारुत्व के हेतु नहीं होते हैं । ध्वनि” तो चारुत्व का हेतु 
है । अतएवं वह गुण और श॒लंकारों से भिन्न नहीं है । जो-जो चारुत्व के हेतु हुआ .. 
करते हैं वेन्वे गुण-अलंकार से भिन्न नहीं हुआ करते है | क्तएवं यह कहना उचित 
हो है कि चारुत्व का हेतु होने के कारण “ब्वनिं! का गुणों अथवा अलकारों 
में ही अन्तर्भाव ही जायगा । इस स्थिति में उसे पृथक्‌ नया नाम देना उचित 
नहों है । 

५ [ छोचनम्‌ ] 

«ननु बृत्तयों रीतयश्च यथा गुणालड्भारध्यतिरिकताशभ्रारत्वहेतवश्श्न तथा 
घ्यनिरपि तव्व्यतिरिषतश्न चारत्वहेतुश्व भविष्यतीत्यसिद्धों व्यतिरेक हत्यने- 
नामिप्रायेणाह--तदनतिरिकतवृत्तय इति । नंब व्‌त्तिरीतिनाम्‌ तदृव्यतिरिषतत्वं 
सिद्धम्‌॥ तथा ह्नुप्रसानामेष बीप्तमसुणसध्यमवर्णनीयोपयोंगितया परुषत्व- 
लूलितत्वमध्यमत्वस्वरूपविवेषनाय वर्गश्रयसम्पादनाथं.. तिल्लो5नुप्रा सजातयो 
ब॒त्तय इत्युकता:, वर्तन्तेध्तुप्रासभेद्या अस्विति । बवाहु+- 

सल्पण्यण्जनन्यासं तिश्नष्बेतासु * वृत्तिषु ॥ 
पृथक्पुृथगनुप्राससुद्दन्ति कबयः: धबा ॥ इति ॥॥ 


० घ्वन्यालोके 


पृथक्पृथगिति ॥ पदषानुप्राता नागरिका । मसृणानुप्रासा उपनागरिका, 
ललिता | नागरिकृया विवग्धया उपभितेति कृत्वा मध्यमक्षोमलपरषमित्यये: ॥ 
अतएव वेवर्ध्पविही नस्वप्नावघुकुमा रापदष प्रम्पवनिता सादुश्यादिय वृत्तिप्रम्पेति। 
तत्र तृतीयः कोमलानुप्रास इति वृत्तयोध्नुप्रासजातय एवं । 

* अब यहाँ ध्वनिवादी कहते हैं कि जिस प्रकार वृत्तियाँ और रीतियाँ गुण 
ओऔर शभलंकारों छे व्यतिरिक्त होती हैँ साथ हो वे चारुत्व के हेतु भी हैं उसी 
आति 'ध्वनि! भी गुणों और अलंकारों से व्यतिरिक्त [ भिन्न ] होते हुए चारुत्व 
का हेतु हो जावेगी । इस भाँति व्यतिरेकी हेतु असिद्ध हो जाता है | इसके उत्तर 
में कहते हैं--“तदनतिरिक्तवृत्तय: इृति' | वृत्तियों तथा रीतियों का उन [ शब्द 
श्र्थ, शब्दगतचारुत्व, अर्थगतचारुत्व, शब्दसंघटनाचारुत्व और अर्थसंघटना- 
चआारुत्व ] से व्यतिरिक्तत्व [ भिन्नत्व ] सिद्ध नहीं है । तथा भनुप्रासों के ही 
दीप्त, कोमल और मध्यम वर्णनीयों [ वर्ण्य विषयों ] की उपयोगिता के अनुसार 
परुषत्व, ललितत्व तथा मध्यमत्व के स्वरूप-विवेचन हेतु तीन वर्गों के बनाने के 
लिये तीन अनुप्रास जातियाँ ही वृत्तियाँ कही गई हैं | वत्तमान रहते हैं अनुप्रास 
के भेद जिनमें; यह [ वृत्ति शब्द की व्युत्तत्ति है ] जैधा कि कहा भी गया है--- 

न. तोनों वृत्तियों में समानरूपवाले व्यण्जनों के न्यास को ही कविजन 
सदा पृथक्‌-पुथक्‌ अनुप्रास कहने को इच्छा रखते हैं । 

पृथक्‌ पृथक्‌ का अर्थ यह है - परुष अनुप्रासवाली वृत्ति 'नागरिका? है ॥ 
क्ोमल: अनुप्रास वाली वृत्ति 'उपनागरिका” अथवा “ललिता” है | नागरिका या 
विदर्धा से इसकी उपमा दी गई है, इस आधार- पर । मध्यम वह है कि जो न 
कोमल हो और न परुष, यह अर्थ है| अ्तएव वैदरब्य-विहीन स्वमाववालो होने 
के कारण अकोमछ और अपरुष ग्राम्य वनिता के सादृश्य से यह [ तोसरी ] वृत्ति 
प्राम्या कही जाती है । इनमें यह [ तृतीया वृत्ति ] 'कोमलानुप्रास”' है। इस 
भाँति वृत्तियाँ अनुप्रास की जातियाँ ही हैं । 

( भाणुवोधिनी ) 

श्रव “वनि” को स्वीकार न करनेवाले उपर्युक्त अ्रभाववादियों की आशा 
का उत्तर देते हुए ध्वनिवादी कहते है--आप द्वारा दिया गया व्यतिरेक-अनुमान 

स्वयं ही असिद्ध हो जाता है क्योंकि नागरिका आदि वृत्तियाँ और वैदर्मी आदि 
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रीतिरयाँ गुण तथा अलंकारों से भिन्न होती हैं तया चारत्व-हेतु भो हुआ करतो 
हैं । इसी भाँति ध्वनि भी गुणों एवं अलंकारों से भिन्न है तथा चारुत्व हेतु भी 
है । अतएवं ध्वनि को एक पृथक्॒चारुत्व हेतु मानना ही उचित है । धायने अपने 
'पक्ष में जिस व्यतिरेक अनुमान द्वारा घ्वनि का विरोध पिद्ध किया है उप्तमें हेतु 
है 'चारुत्व में हेतु होना! । हेतु यदि .साध्य से भिन्न थानों में पाया जाता है तो 
चहाँ पर नेकान्तिक हेत्वांभास” हुआ करता है। यह हेतु साध्य-गुण तथा 
अलंकारों से भिन्न वृत्तियों तथा रीतियों में मी चला जाता है।। अतएव यह हेतु न 
होकर “अनैकान्तिक हेत्वाभास” ही है । इस दृष्टि से आपका साध्य स्वयं हो असिद्ध 
हो जाता है । इसके उत्तर में झम्ाववादियों का कथन है-- 

वृत्तियाँ तथा रीतियाँ गुण एवं अलंकारों से भिन्न नहीं हैँ. ।-वर्णनोय अथवा 
चर्णन किये जाने योग्य विषय अपने स्वमाव के अनुसार तीन प्रकार के हुआ 
करते हैं (१) दीघ्त [ तीत्रता श्रथंवा तीखापन लिये हुए रोद् बादि रखों 
में ] मसृण अर्थात्‌ कोमल अथवा मघुर [जैसे श्युज्भार बादि रसों में ], मध्यम 
[ दोनों,के बीच के स्वभाववाले वर्णन का विषय जैसे हास्य आदि रस में ]। 
इस भाँति दीघ्त के परुषत्वस्वरूप, मघुर अथवा कोमल के रलितत्वस्वेडप और 
मध्यम के मध्यमत्वस्वरूप के विवेचन के लिये “अनुष्र[स” की तीन जातियाँ बतलाई 
गईं हूँ । क्तएव अनुप्रास ही हन वृत्तियों का आधारभूत अलंकार है। (€ृत्ति! 
शब्द की व्युत्पत्ति ही है--'वर्तंन्ते अनुप्रांसभेदाः आसु! [अर्थात्‌ वर्तमान है अनुप्रास 
के भेद इनमें । धर्थात्‌ जिनमें अनुप्रास के भेद विद्यमान हों उन्हें वृत्ति! कहा 
जाता है | णैसा कि उद्धट ने छिखा भी है-- 

“कवि छोग सदा तीनों वृत्तियों में पृथक्‌-पुथक्‌ अनुप्रास की इच्छा किया 
करते हैँ जिनमें सजातीय [ समानरूप वाले ] व्यण्जनों का प्रयोग किया - जाया 
करता है । 7 

पृषक्‌-पृथक्‌ का अर्थ है--अनुप्रास का प्रयोग तोन रूपों में होता है.(१) जिस 
आनुप्रास में परष [ कठोर ] वर्गों का प्रयोग किया जाता है उसे 'परुषाः अथवा 
“नागरिका? वृत्ति कह्दा जाता है । ( २) कोमल अथवा स्तिग्ध वर्णों के - अनुप्रास 
अली वृत्ति को 'उपनागरिका वृत्ति? कहा जाता है | इसे 'छलिता' वृत्ति भो कहा 
'जाता है । उपम्रिता नागरिकया उपनागरिका” अर्थात्‌ जिस भाँति नागरिक छलता 
बपने हाव-मावों के दारा आक्रषित किया करतो है उप्री भाँति उपनागरिशह्ा 
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वृत्ति भी अपने माधुर्य एवं' कोमछता के द्वारा जनमानस कों आकर्षित किया: 
करती है (३) जहाँ पर न तो अधिक कठोर वर्णों का प्रयोग किया गया हो और 
न श्धिक कोमल वर्णों का ही, उसे मध्यमा” अथवा 'ग्राम्या वृत्ति कहा जाता 
है । जिस भाँति ग्रामीण स्त्री में किसी प्रकार वेदरध्य नहीं हुआ करता है अर्थात्‌ 

उसमें न तो सुकुमारता अथवा कोमलता ही हुआ करती है भौर न कठोरता ही, 
उसी भाँति इस 'ग्राम्या” नाम की वृत्ति में भी नं कोमलता ही हुआ करती है 
और न कठोरता ही । इसी भाधार पर सका नाम भी 'ग्राम्या' पड़ा है। इस 

तृतीय 'ग्राम्या' वृत्तिकी एक रढ़ि संज्ञा 'कोमलानुप्रास' भी है जिसका प्रयोग 

भट्टोड्भट भादि श्राचार्यों ने किया है । जैसे इसमें कोमल-अनुप्रास होने सम्बन्धी 
कोई नियम नहीं है । यह केवल नाम्त ही पड़ गया है । अतएव वृत्तियाँ अनुप्रास 

की ही जातियाँ हैं उनसे भिन्‍न नहीं । 


[ छोचनम्‌ ] 


न च्रेह वेशेषिकवद्‌ वृत्तिविवक्षिता, येन जातोौ .जातिमतो वत्तंमानत्वं का 
स्थात्‌, तबनुप्रह एवं हि तन्न वर्तंमरानत्वमू । यवाहु कश्चित्‌-- 
लोकोत्तरे हि गाम्भीयें वर्तन्ते पृथिवीभुज: ।! इति ॥ 


तस्माद्‌. वृत्तयोष्नुप्रासाविभ्योड्नतिरिक्तवृत्तयो नास्यधिकवध्यापाश: | 
अतएंव व्यापासधशेदाप्तावास्त प्ृथगनुमेयस्वरूपा अपीति वृत्तिध्वब्दस्थ व्यापार- 
वाचिनो5प्रिप्राय: । अनतिरिक्तत्वादेव वृत्तिव्यवहारों भामहाविभिन कृतः ॥ 
उद्धूटादिप्ति: प्रयुक्तेषष तस्मिन्‍ताथं: कश्रिवधिको हृदयपथमतीर्ण इत्यप्रि- 
प्रायेणाह-गता: अ्रवणगोचरमिति । रीतयश्रेतिं ॥ तबनतिरिक्‍तवृत्तयोषपि गताः 
अवणगोचरमिति पस्बन्ध:। तच्छब्देनात्र माधुर्यादयों ग्रुणा: तेषां व समुचित- 
वृत्यपंणे यदस्योन्यमेलनक्षमत्वेन पानक हव गुडसरिचादिरसानां धघड़्घातरूपता- 
गन वीप्तललितम्ध्यमवर्णनीयविषयं गौडीयवंदर्भ॑पाश्थवालदेदाहेवाहकप्राचु्य- 
बहा तदेव त्रिविध रीतिरित्युक्तम्‌ । जातिर्जातिमतो नाव्या समुदायश्र सम्ु« 
बायिनों मान्य इति वृत्तिरीतयों न गुणालड्धारथ्यतिरिकता इति स्थित एवालो 
व्यतिरेकीहेतु! ॥ तदाह-तद्व्यतिरिकतः, कोईयें ध्वनिरिति । नेष चारत्वस्थान 
धब्दायरूपत्वाध्ावात्‌ | नापि चारत्वहेतु:।. गरुणालजझ्ार्व्यतिरिक्‍तत्वाविति 8 
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तेनालण्डबुद्धिसमास्वाद्यमपि काधब्यमपोद्धाए्युद्या यदि विभज्यते, तथाप्पत्र 
ध्वयनिद्ाव्ववाज्यों न कश्चिब तिरिण्तोष्यों लष्यत इति मामशब्देनाहु । 
यहाँ [ इस स्थल पर ] वैद्योषिक मत की भांति वृत्तियों के बारे में कहा 

जाना अभीष्ट नहीं है। जिससे जाति में जातिमान्‌ वर्तमानत्व न हो, अपितु उस 
[ वृत्तिऱ्प जाति ] के द्वारा अनुग्रह किया जाना ही वर्तमानत्व है। जैसा कि 
किसीने कहा भी हैः 

है “पृथ्वी का भोग करने वाले [ राजा लोग ] छोकोत्तर गाम्भीर्य में रहा 

' करते हैं ।” अतएव वृत्तियाँ छनुप्रासादि से भिन्न होकर रहने वाली. नहीं हैं - 
[ अर्थात्‌ अभिन्‍न वृत्तिवाली हैं । ] एवं अधिक व्यापार वाली भी नहीं हैं। 
झतएव व्यापार के भेद के न होने के कारण पृथक रूप से अनुमान किये जावे 
योग्य नहीं हैं । इस भांति वृत्ति शबर से व्यापारवाची का अभिप्राय है । अतिरिक्त 
क्षणवा भिन्‍न न होने के कारण ही भामह आदि आचार्यों ने वृत्ति/” छब्द-का 
व्यवहार नहीं किया है । उद्धूठ भादि भआाचार्यों के द्वारा प्रयोग किये जाने पर भी 
कोई अधिक अर्थ हृदयपथ में अवतोर्ण नहीं हुआ-इस अ्भिप्राय से कहते हैं--* 
'सुनन में आई हैं” यहां और रीतियां [ भी | उससे अभिन्‍न वृत्तिवाली सुनने में 
भाई हैं, यह सम्बन्ध है। 'तत्‌' शब्द से यहां माधुर्य भ्रादि गुण अभिप्रेत हैं, भौर 
उन [ माघुयं आदि ] गृणों का समुचित वृत्ति में अर्पंण होने पर, जो परस्पर 
मिलाने की क्षमता होने के कारण, पानकःरस की भाँति गुड़, मरिच आदि रसों 
का संघात [ मिला हुआ ] रूप में आना है, दीघ्त, ललित और मध्यम वर्णनीय 
विषयरूप गोड़ीय, वैदर्भ और पाण्चाल देश के स्वभाव [ हेवाक ] के प्राचुयं को 
दृष्टि से वहीं तीन प्रकार की रीतियाँ कही गई हैं । जाति जातिमान्‌ से भिष्न 
नहीं हुमा करती है तथा समुदाय समुदायी से भिम्न नहीं हुआ करता है| इसी 
भाँति रीतियाँ तथा वृत्तियाँ गुण और श्लंकार से ब्यतिरिक्त [ भिन्‍न ] नहीं 
हुआ करती हैं । अतएव उक्त ग्यतिरेकी हेतु स्थित ही है। वही कह रहे हैं--. 
उनसे व्यतिरिक्त [ भिन्‍न ] यह कौन-सी ध्वनि" नामक पदार्थ है? यह्‌ ध्वनि 
चारत्व का स्थान नहीं है क्योकि यह न तो शब्दरूप ही है और न अर्थरूप ही 
हर न यह चारुत्व का हेतु ही है, क्योंकि यह्‌ गुण और अलकार से व्यतिरिक्त 
है। अ्रतएवं अखण्ड बुद्धि द्वारा आस्वादन किये जाने योग्य भी काष्य यदि 
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कपोद्धार [ विभाजन ] की बुद्धि से विभक्त किया जाता है फिर भी यहां ध्वनि” 
धाब्दवाष्य कोई ध्यतिरिक्त अर्थ प्राप्त नहीं होता, ऐसा वृत्ति में नाम धाब्द क्के 
द्वारा कहा है । 

( भ्ाशुबोधिनी ) 

अब यह प्रएन उत्पन्न होता है वृत्तियाँ जातिवाचक होती हैं तथा अनुप्रास. 
की भी जाति फहो गई हैं । वैश्ेषिकों का यह मत है कि जाति में जाति नहों रहा 
करती है फिर पृत्तिर्प जाति में अनुप्रासरूप जाति कैसे रह सकती है ? इंसका 
समाषान यह है कि वृत्तियों में अनुप्रास का वर्तमानत्व धनुग्राह्मानुग्राहक्रभाव से 

“ हो माना गया है । जैसा कि किसी ने कहा है- | 
“राजा लोग लोकोत्तर गम्भीरता में वर्तमान रहा करते हैं ।” 

“इस स्थल पर वर्तमान रहने का! अभिप्राय यह है कि राजाओं पर गम्भी- 
रता का अनुप्रह हुमा करता है जिप्के कारण उनमें सभी प्रकार के कार्यों के 
निर्वाह को शक्ति आ जाती है | इसी भाँति अनुग्राह्मनुग्राह्रभाव से ही वृत्तियों 
में अनुप्राप्त का वरत्तमानत्व॒ रहा करता है। अनुग्राह्मानुग्राहझ्भाव से अभिप्राय 
है रसाभिव्यक्ति सम्बन्धी सांमर्थ्य का घारण किये हुए होना। रस की अभि 
ब्यक्ति करना तथा उसमें सहायक होना अनुप्रात्त का कार्य है और वृत्तियों का 
भी व्यापार यही है। अतएव न तो अनुप्राप्त के बिना वृत्तियों के स्वरूप का ही 
अनुमान किया जा सकता है और न भनुप्राप्त से ध्यतिरिक्त वुत्तियों के स्वरूप का 
कथन ही किया जा सकता है। इसी दृष्टि से मामह आदि आचार्यों ने वृत्तियों 
का वर्णन किया हो नहीं है। उद्धूट भादि ने क्रवध्य वृत्तियों का वर्णन किया है 
किन्तु उनमें वे किसी प्रकार की नवोनता दिखला नहीं सके । इसी को ध्यान पें 
रखकर आलोक़कार द्वारा लिखा गया है कि-''सुनने में आई है ।”” इस वाक्य से 
आलोककार की एतत्सम्बन्धी अदृबि भी प्रदर्शित होती है| 

यही स्थिति रीतियों की भी है। उनको भी गुण तथा अलझ्ूुरों से भिन्न 
नहीं कहा जा सकता है। जैसा कि कहा गया है-''रीतयइ्च, तदनतिरिक्तवृत्तयो- 
&पि गता: श्रवणगोचरमिति सम्बन्ध: ।” रोतियाँ भी सुनने में आई हैं किन्तु उनसे 
मिलन नहीं होंठीं। दृत्तियों के प्रसज्भ में 'उनसे” का थर्थ है--अलडूुरों से 
शऔर रोठियों के प्रसड्भ में अर्थ है-/'गुणों से ।”” अब स्पष्ट गर्थ हुआ कि रीतियाँ 
माघुर्य आदि गणों से भिन्‍न नहीं हआ करती हैं । क्षरणार्थक दिवादिगणो घातु 


प्रथम उद्योता इ५ 


शो! से 'क्िन्‌? प्रत्यय होकर “रोति” छब्द बनता है। इसका अर्थ होता है-'प्रवाह' । 
काव्य के 'प्रवाह” विषयक तत्व का ही नाम. है-रीति! | पहले आचार्य दंण्डो 
बे दो मार्गों का कथन किया था--( १ ) वैदर्भमार्ग ( २ ) गौड़ मार्ग । दोनों हो 
ब्रदेशों में काव्य के पृयक्‌-पुयक्‌ आदर्शों का वर्णन दण्डी ने विध्तार के साथ किया 
है। आगे चलकर आचार्य 'वामन! ने तो 'रीति? को काव्य की आत्मा के हो रूप : 
में स्वीकार कर लिया । इन्होंने वैदर्भी तथा गौड़ो रीतियों के अतिरिक्त एक 
पाञ्चाली रीति को और माना । इस प्रकार तीन रीतियाँ हुईं। इन सभी का 
अन्तर्भाव माघुर्य” मादि गुणों में हो जाता है । जिस भाँति गुड़, मिर्च आदि का - 
सम्मिश्रण कर 'पानक रस” [ पना ] तैयार किया जाया करता है तथा मिलने को 
सामर्थ्य होवे के कारण सभी वस्तुओं का सच्धातरूप में एकीकरण हो जाया 
करता है उसी भाँति जब माधुर्य आदि गुणों का वृत्ति के साथ समृचित मिलन 
हुआ करता है तत्र उनका भो एक सद्भधातहूप बत जाया करता है और तब इसी 
- का नाम हो जाता है-'रीति! । दीघ्र, कोमल तथा मध्यम वर्णनीय विषय के अनु 
सार गौड़, विदर्भ तथा पज्चाल देश के कवियों के प्राचुवं के आधार पर रोतिरयाँ 
भी तीन प्रकार की कही गई हैं । इन सभी का अन्‍्तर्भाव गुणों में हो जाता है । 
जाति जातिमान्‌ से पृथक्‌ नहीं हुआ करती है, समुदाय समुदायी से पृथक्‌ नहों 
हुआ करता है । इसी भांति वत्तियाँ और रीतियाँ अलद्भएरों और गुणों से पृथक्‌ 
नहीं हुआ करती हैं । अतएवं पहले जिस व्यतिरेकी द्ेतु का वर्णन किया जा चुका 
है, उप्तमें जिसप्रकार का कोई दोष नहीं आता है। इसीलिये कहा है-“तदुव्यति- 
रिक्तः को5यं ध्वनिनमिति'” | इस वाक्य में "नाम? शब्द आया हैं | इसपऐते यह आर्थ 
निकलता है कि “ध्वनि” न तो चारुत्व का स्थल है क्योंकि वह शब्द और अर्थ से 
व्यतिरिक्त है और न वह चारुत्व-हेतु हो है क्योंकि वह गुण और अलऊ्कुर से 
व्यतिरिक्त है । इसलिये यद्यपि काव्य का समास्वादत अखण्ड बुद्धि द्वारा ही किया 
जाया करता है, फिर भी यदि .समास्वादन के साधनों को पृयक्‌-पृथक्‌ दिखलाया 
जाय तो भो “ध्वनि! शब्द द्वारा कहे जाने योग्य कोई अतिरिक्त तत्व उपलब्ध ही 
नहीं होता हैं । अतः ध्वनि! नाम का कोई पदार्थ है ही नहीं । 


] “ध्वन्यालोक:? 
अच्ये ब्यु:--तास्त्येव ध्वनिः। प्रस्तिद्वप्रस्थानव्यतिरेकिण! काव्य- 


६ ध्वन्यालोके 


प्रकारस्य काव्यत्वहाने: सहृदयहृदयाह्लादिशब्दाथंमयत्वमेव काव्य+ 
लक्षणम््‌ । न चोक्तप्रम्थानातिरेकिणो मार्गस्य त्त्सम्भवति । न च तत्सम- 
तान्‍्त:पातिन: सहृदयान्‌ कांश्चित्परिकल्प्य तत्प्रसिद्या ध्वनों काव्य- 
व्यपदेश: प्रवरतितो॥प सकलविद्वन्मनोग्राहितामवलम्बते । 


शर्थात्‌[ द्वितीय विकल्प भ्रथवा पक्ष ] भन्‍्य लोग कहते हैं कि ध्वनि! है ही 
नहीं । क्योंकि प्रशर्ा्ध प्रस्थान [गुण, अलक्कार, वृत्ति तथा रीति] से भिन्‍न काव्य 
के प्रकार [भेद] में काव्यत्व की हानि होगी। सहृदयों के हृदयों को आह्लादित 
करने घाले शब्द ओर अर्थ से युक्त होना ही काव्य का लक्षण है । उक्त प्रस्थानों 
के झुलावा और कोई दुसरा मार्ग है ही नहीं कि जिसमें उक्त लक्षण घट जाता 
हो भौर उस घ्वनिसम्प्रदाय के अन्दर आने वाले अथवा उस्ने स्वीकार करनेघाले 
कुछ सहृदयों को तैयार करके उनके द्वारा प्रत्तिद्ध कर दिय्वे जाने से हवनि' में 
काव्य का व्यवहार प्रवृत्त भी कर लिया जाय तो भी वह सभी विद्वानों के मन को 
ग्रहण करतेवाला नहीं होगा अर्थात्‌ ऐसा सिद्धान्त सभी के द्वारा मान्य न होगा । 

[ छोचनम्‌ ] 

ननु मा पुदसो शब्दाथंस्वभाव), मा च भूत्तच्चारुत्वहेतुः, तेन गुणालदझ्ूार- 
प्यतिरिक्तोडप्ती स्थादित्याशडक्य द्वितीयमम्ताववादअकारमाहु-- अन्य इति ॥ 
भवत्वेबमू, तथापि नास्त्येव ध्वनिर्यावृशस्तव लिलक्षयिषतः । काथ्यस्य ह्यसो 
कश्निद्ृक्तध्यः | न चाधो नृत्यगीतवाद्यादित्थानीपः काथध्यस्य फश्चित्‌ । कबनोयं 
काव्यं, तस्य भावश्न काव्यत्वमु । न व नृत्तरीतावि कवनीयमित्युच्यते ॥ 


यह ध्वनि शब्द और आर्थ के स्वभाव वाली न हो और वह चारुत्व का हेतु 
भी न हो। ऐसो स्थिति में वह गुण, अलब्भूशर से व्यतिरिक्त तो पदार्थ हो ही 
जायेगी इस आशर्ा को ध्यान में रखते हुए, अभाववाद के द्वितीय विकल्प अथवा 
पक्ष की स्थापना करते हुए कहा जा रहा है-अन्य इति | हो ऐसा, फिर भी जैसा 
तुम्हें लक्षण किया जाना अभिलषित हूँ उस प्रकार को ध्वनि ठो है ही नहीं । काव्य 
की यह कुछ कही जानी चाहिये भोर वह नृत्त, गोत क्रथवा वाद्य क्रादि स्थानीय 
तो है नहीं । कबनीय को 'काव्य' कहा जाता है। उसका भाव काव्यत्व है। नृत्य, 
गीत भ्ादि कवनीय होते हैं, ऐसा नहीं कहा जा सकता है। 


प्रथम उद्योत! ३७ 
( आशुवोधिनी ) 


मभाववाद सम्बन्धी प्रथम विकल्प में यही निर्णय हुआ था कि 'द्वनि! न . 
तो शब्द और अथ॑ के स्वभाव वाली हुआ करती है भर न चारुत्व के हेतु के 
रूप. में ही। इससे यह प्रिद्ध होता है कि ध्वनि का समावेश गुण और अलझ्धारों 
में नहों किया जा सकता है । अतएवं उनसे भिल्न होंते हुए भी ध्वनि काव्य में 
रमणीयता की उत्पादक हो सकतो है। इसी को ध्यान में रखकर अभाववाद 
सम्बन्धी द्वितीय क्किल्प की अवतारणा की जा रही है। उनका कहना है कि यदि 
कोई व्यक्ति ध्वनि को शब्द, अर्थ और उनकी चारुता के हेतुओं से पृथक्‌ स्वीकार 
भी कर ले तब भी जिस रूप में आप ध्वनि का लक्षण करने की इच्छा रखते हैं 
चैसी वह सिद्ध नहीं हो सकतो है । भाप तो उसे काव्य की भात्मा कहते हैं 
यदि आप ध्वनि को काव्य की आत्मा सिद्ध करना चाहते हैं तो काव्य से उसका 
कोई न कोई सम्बन्ध अवश्य बतलाना होगा । किन्तु आप तो उसे काव्य के रूप, 
शब्द तथा अर्थ और चारुत्व हेतु गुण भलद्धारों से पृथक्‌ ही कह रहे हैं । अब 
शेष रह जाते हैं नाटक [दृश्यकाव्य] के उपकारी तत्व पृत्य, गीत एवं वाद्य । 
इनसे काव्य का कोई सम्बन्ध नहीं हुआ करता है। काव्य” शब्द का निर्माण 
'कबृ” ( वर्ण ) घातु से होता है । इप्तका अर्थ है सार्थक शब्दों द्वारा चारत्व के 
साथ किसी विषय को निबद्ध करना । नृत्य, गौत आदि तो काव्य के विषय हो 
ही नहीं सकते । यदि इन्हीं के समान ध्वनि! नाम का कोई तत्व है तो वह भी 
काव्य का विषय न बन सकेगी । अतएवं ध्वनि नाम का कोई पदार्थ है ही नहीं । 

न [ लोचनम ] 

प्रसिद्धेति । प्रसिद्धं प्रस्थानं शब्दार्थों तद्‌गुणालडभूगराश्चेति | प्रतिष्ठन्ते ! 
'परम्परया व्यवहरन्ति येन मार्गेण तत्प्रस्थानम्‌ | कावथ्यप्रकारस्थेति । काथ्य- 
प्रकारत्वेन तब स गार्गोउपिप्रेतः 'कावथ्यस्थात्मा' इत्युक्तत्वात्‌ । ननु फस्सात्तस्काव्यं 
न भवतीत्याह-सहृदयेति । मार्गस्येति। नृत्तगीताक्षिनिकोचना वि प्रायस्येत्ययं: । 
'तविति । सहृदयेत्यादिकाव्यलक्षणमित्य्ं: । ननु ये तावुशमपुर्व फाध्यरूपतया 
जानन्ति त एबं सहृदयाः | तदप्तिमतत्वं च नाम काव्यलक्षणपुक्तप्रस्थानाति- 
रेकिण एवं भविष्यतोत्याशघाह-न चेति । यया हि खड्गलक्षणं करोमोत्पुक्टवा 
आतानवितानात्मा प्रत्नियमाण! सकलवेहाच्छादक। सुच्छेद्य उत्कृष्ड! खड़ग इति 


३३८ ध्वन्यालोकै 


ब्रुवाण:, परे: पट: खल्वेबंबिधों भवाति न खज्भा इत्ययुक्ततया प्रयेनुयुज्यमान एवं 
ब्रयातू-ईवृष्न एव खड्गो मम्राप्तिमत इति तावृगेबतत्‌ । प्रसिद्ध हि लक्ष्य भवत्ति 
मन कहिपपतमिति भावः | तवाहु-सकलविद्वदिति । विद्वांसोईषपि हि तत्समयज्ञा 
एवं भविष्यन्तीति शड्ूयं सकलशाब्देन निराकरोति । एवं हि कृतेईपि न किब्खि- 
रछुतं स्थादुन्मत्तता परं प्रकटितेति भावः । 


प्रसिद्धेति । प्रसिद्ध प्रस्थान हैं शब्द भौर भर्थ एवं उनके गुण ओर अलूज्कार | 
प्रतिष्ठित होते हैं, परम्परा से जिस सार्ग से व्यवहार करते हैं उसे प्रस्थान कहा 
जाता है । काव्य प्रकारस्येति । काव्य के प्रकार के रूप में वह मार्ग तुमको अभि- 
प्रेत है क्योंकि काव्य की भात्मा” ऐसा कहा है । वह काव्य क्‍यों नहीं हो सकता 
है ? इस बारे में कहते हैं--सहृदयेति । मार्गस्थेति । भर्थात्‌ पृत्त, गीत, आँखों का 
मींच लेना भ्रादि के सदुश | तदिति-अर्थात्‌ सहृदय आदि, काव्य का लक्षण 
[ सहृदय हृद्यात्वादक शब्द तथा अर्थ से युक्त होना ही काव्य का लक्षण है । ] 
जो उस प्रकार के पूर्व [ घ्वनितत्व ] को काव्य के रूप में जानते हैं. बे ही 
सहृदय हैं ओर उन सहृदयों का जो अभिमत है वह काव्य का लक्षण कहे हुए 
प्रस्थानों के भ्रतिरिक्त का ही होगा । इस भ्रकार की भादद्भु करके कहते हैं>- 
न चेति | जैसे कोई कहे कि 'मैं खड्ग का लक्षण करूँगा ।/” यह कहकर आतान- 
बितान योग्य स्वरूप वाला, तह किया जानेवाला, सम्पूर्ण छवरौर को ढक छेने 
वाला, सुकोमल, रंग-बिरंगे तन्तुओं से निरित, सिकोड़ने और फैलाने को सह लेने 
घाला, सुखपुूर्वक कट जानेवाला, उत्तम कोटि का खड्ग होता है यह कहता हुथा, 
दूसरों के द्वारा “ऐसा तो कपड़ा होता है, खड्ग नहीं” इस भाँति कहे जाने पर 
यह कहे कि--मुझे तो इसी प्रकार का खड्ग अभिमत है । यह वैसा हो है । 
भाव यह है कि लक्ष्य प्रसिद्ध होता है, कल्पित नहीं । उसी को कहते है--सकल 
विद्ृदिति । विद्वान भी उस [ ध्वनि ] के समय भर्षात्‌ सद्भुत के जाननेवाले ही 
होंगे । इस शड्भू। का निराकरण 'सकछ? छब्द द्वारा करते हैं । अभिम्नाय यह हे 
कि ऐसा करवे पर भी कुछ किया हुआ नहीं होगा, किन्तु तुम्हारा पागलपन ही 
प्रकट होगा, यह भाव है । 

( भाषुबोधिनी ) 


ध्रस्थान! छाब्द 'प्र” उपसर्गपूर्वक 'स्था” धातु से ल्युट्‌ [अन] प्रत्यय होकर 
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बनता है । इसका थ्र्थ होता है-- ऐसा मार्ग कि जो परम्परा से प्रतिष्ठित हो 
चुका हो' [ 'प्रति्न्ते परम्परया ध्यवहरन्ति येन मार्गेण तत्प्रस्थानम्‌” || अभिप्राय 
यह है कि जिस मार्ग से परम्परागत रूप में ब्यवहार होता चला आ रहा हो 
उसे प्रस्थान” कहा जाता हैं। ये प्रसिद्ध प्रस्थान हैं--शब्द और अर्थ तथा 
उनसे ही सम्बन्धित गुण शौर अछर्कुर | आप ध्वनि को काव्य की आत्मा कहते - 
हो । सहृदयों के हृदयों को भ्राज्लादित फरने वाले शब्द और श्र्थ॑ तथा उनसे 
सम्बच्धित गुण झौर छलझ्कारों को ही 'काथ्य' राम से कहा गया है । परम्परा 
की दृष्टि से इन्हें ही काव्य के मार्ग के रूप में स्वीकार किया जाता रहा है । 
इनके अतिरिक्त यदि ध्वनि! नाम का. कोई मार्ग काव्य की शोमा बढ़ाने सें 
सहायक हुआ करता है वो वह पृत्त, गीत, वाद्य श्रादि को श्रेणी से ही था सकता 
है। किन्तु वृत्त आदि को काव्यशोभाकर नहीं कहा जा सकता है; क्योंकि ये 
दृष्य काव्य [नाटक] में मात्र सहायक होते हैं, शोभाधायक नहीं । श्रत) “ध्वनि” 
काव्य को शोंभाधायक न होने से काव्य की आत्मा नहीं हो सकती है । 
जो उस प्रकार के घ्वनितत्व को काव्य के रूप में जानते हैं. वे ही सहृदय 
हैं । उनका अभिमत होना ही काण्य का लक्षण है। किन्तु यह प्रसिद्ध प्रस्थान से 
भिन्न के लिये ही होगा | तो यह बात वैसी ही होगी कि जैसे कोई फहे कि मैं 
: 'खड्ग' का लक्षण कलेंगा। शोर फिर क्षण में कहे कि जो लम्बा-चोड़ा हो, वह 
किया जा सकता हो, शरीर को ढकने वाला हो, सुकोमल हो, रंगीन तन्तुष्ों 
वाला हो तथा फैलाया और समेठा भी जा सके वह “खड्ग' होता है। श्रोता 
व्यक्ति ने कहा कि .लड़॒ग तो ऐसा नहीं होता है, ऐसा तो वस्त्र हुआ करता है । 
किस्तु खड्ग का रूक्षणकर्ता यही कहता रहे कि मैं तो उसी को “ख्टग' कहेगा 
हो कोई भी व्यक्ति उसकी बात को मानने के लिये तैयार न द्वोगा | हसी भाँति 
यदि कोई व्यक्ति यह आग्रह करता ही चला जाय कि मैं तो काग्य की जात्मा को 
"ध्वनि? ही कहेँंगा तो अष्य लोग उसको बात मानने को कमी उच्चत न होंगे । 
लक्ष्य तो फभो फल्पित नहीं हुआ फरता है वह तो सदैव प्रसिद्ध ही हुआ करतो 
है । जो प्रसिद्ध लक्ष्य की व्यास्या ठीक रूप में कर सके उन्हीं को उस विषय का 
पूर्ण ज्ञाता कहा-जा सकता है। 
यदि कोई यह कहे कि छुछ विद्वात्‌ तो ऐसे _निकछ ही धायेंगे कि जो प्वनि 


० ध्वन्यालोके 


को ही काव्य की आत्मा कहें ॥ इसका उत्तर यह है कि कुछ के मान लेने से तो 
#ववंनि/ प्रतिष्ठित न हो सकेगी | सभी विद्वान्‌ उसे स्वीकार नहीं करेंगे। इसी 
दृष्टि से यहाँ (सकल! द्षाब्द का प्रयोग किया गया है। ऐसी स्थिति में कुछ लोगों 
द्वारा दी गई मान्यता से कुछ भी लाभ नही होगा | इसके विपरीत उन'लोगों 
का पागलरूपन ही प्रकट होगा। 
[ छोचनम्‌ ] 
यसत्वश्रामिप्राय॑ ध्याचष्टे--जीवितपुतौष्वनिस्तावत्तवाभिमतः, जीवितं च 
नाम प्रसिद्धप्रस्थानातिरिक्तमलड्कारकारैरनुक्तत्वातच्च न काव्यमिति लोके 
प्रसिद्रमिति। तस्येव॑ सब स्ववचनविदंद्धमू। यदि हि - तत्काव्यस्यानुप्राणकं 
तेनाड्रीक्ृतं पुर पक्षयादिना तच्चिरम्तनेरनुक्तमिति प्रत्युत लक्षणाहमेव भवति । 
 तस्मात्प्राक्तन एवात्राप्रिप्राय) । 
यहाँ पर जो व्यक्ति इस अ्भिप्राय की व्याख्या करता है कि यह तुम्हारा 
्भिमत है कि ध्वनि काव्य का जोवितभूत [ अनुप्राणक ] तत्व है तथा जीवितभूत 
स्‍्वनि प्रसिद्ध प्रस्थानों के अतिरिक्त है, साथ ही इसे आलच्भुवरिकों ने भी नहीं 
कहा है, भ्रतः यह [ जीवितभूत ध्वनि ] काव्य नहीं हो सकता, ऐसा लोंकप्रसिद्ध 
है । उसका यह सव कथन अपने ही वचन के विएद्ध है। क्योंकि यदि उस पूर्व- 
पक्षवादी द्वारा यह स्वीकार कर लिया गया है कि 'ध्वनि” काव्य कां जीवितभूत 
है तो प्राचीनों द्वारा कथित न होने के कारण वह लक्षण के योग्य ही होगा। 
अतएव पहले बतलाया हुआ ही अभिप्राय ठीक है । 
( भाशुबोधिनी ) 
लोचनकार द्वारा द्वितीय प्रकार के अभाववादी के अभिप्राय को कुछ भिन्‍न 
रूप में प्रकट करने वाले का खण्डन करते हुए कह्दा गया है। उसके अनुसार 
अभिप्राय यह है कि पहले अलझ्का।रकारों ने घ्वनि को आत्मा अथवा जीवितभूत 
रूप में स्वीकार नहीं किया है तथा यह जीवितभूत ध्वनि प्रसिद्ध भ्रस्थानों के 
अतिरिक्त है। अतः यह काव्य की श्रेणी में नहों आ सकता। अभाववादी के 
अनुसार हसे लोक में प्रसिद्ध होना चाहिये था जैसे कि शब्द, ध्र्थ, गुण और 
अलड्ार लोक में प्रसिद्ध हैं । '। 
उसके उपर्युक्त अभिप्राय के बारे में लोचनकार का कहना है कि उक्त 


प्रथम उद्योत! ४१ 


व्या्याकार का कथन उसी के वचन के विरुद्ध है। क्योंकि जब घ्वन्यभाववादी ने 
यह स्वयं स्वीकार कर लिया कि ध्वनि काव्य का जीवितभूत तत्व है तब तो उस्ते 
काव्य की श्रेणी में आना ही चाहिये | उसे इस दृष्टि से न मानना कि प्राचीन 
किसी आलऊ्कारिक ने उसके बारे में कथन नहीं किया है यह कौन-सा तर्क है ? 
अपितु वह तो लक्षण किये जाने योग्य ही होगा। अतएव उपर्युक्त व्याख्या करना 
ठीक नही है । पूबंक्थित व्याख्या हो द्वितोय बरभाववादी के अभिप्राय को ठीक 
रूप में प्रकट करता है । 


घ्वन्यालोक! 

-पुनरपरे तस्यथाभावमन्यथा कथयेयु:--न सम्भवत्येव ध्व्निर्नामापूर्वः 
कद्चितु। कामनीयक्रमनतिवर्तमानस्थ .त्तस्पोकतेष्वेव चारुत्वहेतुष्वन्त- 
भावात्‌। तेषामन्यतमस्येव वा आपूर्वसमास्यामात्रकरणे यत्किश्वन कथन 
स्यात्‌ | । 

किज्च वाग्विकल्पानामानन्त्यातू सम्भवत्यपि वा करस्मिश्िचितु काव्य- 
लक्षणविधापिश्नि: प्रषिद्धेरप्रदर्शिते प्रकारलेशे ध्वनिध्वनिरिति यदेतदलीक- . 
सहृदंयरवभावना मुकुलित॒लोचनेनूंत्यते, तत्र हेतुँ न वित्च:। सहख्रशो हि 
महात्मभिरन्यरलड्ूारप्रकारा: प्रकाशिता: प्रकाइ्यन्ते च। न च तेषामेषा 
दा श्रूयते । 

तृतीय पक्ष--फिर दूसरे छोग उप्त ध्वनि के अभाव को दुपरे हो रूप में कहें 
[ वे यह कह सकते हैं कि ] “घ्वनि” नाम का कोई अधूर्व पदार्थ सम्भव ही नहीं 
है क्‍योंकि यह कामतीयक [ रमणीयता ] का अतिवर्तन [ अतिक्रमण ] नहीं 
करता है । अतएवं उ्त [ ध्वनि ] का रमणोयता अथवा चारुत्व के हेतुओं में ही 
अन्तर्माव संभव है । अथवा उन्हों में से किसी एक का नाम ध्वनि” रख दिया 
जाय तो अधृव॑ नाम रख दिये जाने से उसके बारे में स्वल्प हो कपन करना दोष 
रह जायगा। 

भौर भी [ भर्थात्‌ दूसरे शब्दों में यह भी कहा जा सकता है कि ] षाणी के 
विकल्प तो असंर्य हो सकते हैं । अतएव ऐसा कोई प्रकार सम्भव भी हो सकता 
है कि जिसकी गणना प्रप्तिद्ध काब्यलक्षणकार आचार्यों द्वारा श्रब तक न की 
जा सकी हो किन्तु फिर भी झूठी सहृदयत्व की भावना को लेकर वास्तविकता 


रे ध्वन्यालोके 


की ओरसे अपने नेत्रोंको बन्दकर जो ये लोग 'ध्वनि-ध्वनि” चिल्लाते हुए नाच रहे 
हैं उसमें हमें कोई ओचित्य दृष्टिगीचर नहीं होता । बन्य महात्माओं [आचार्यों ] 
ने हजारों की संख्या में अलड्ारों के भेद बतलाये हैं तथा मविष्य में भी बतलाये 
जाते रहेंगे उनको यह स्थिति सुनाई नहीं पड़ती । 

7 [ लोचनम्‌ ] 

.. ननु सवत्वसों चारत्वहेतु: शब्दायंगुणालंकारान्तभू तश्र, तथापि ध्वनिरित्य- 
मुया भाषया णोवितम्त्यतौ न केनचिदृक्त इत्यप्रिप्रायमाशड्क्य तृतोीयमभाव- 
बादपुपच्यस्पति-पुनरपर इति । कामनोयक्सिति फसनीयस्य कर्स । चारुत्वघी- 
हेतुतेति यावत्‌ । 

माना कि वह [ ध्वनि ] चारुत्व का हेतु है तथा छाब्द अर्थ के गुण और 
पलद्धारों के अन्तर्भुत भी है तथापि “ध्वनि” इस प्रकार की भाषा के द्वारा 
[ अर्थात्‌ यह कहकर ] 'जीवित” है ऐसा किसी के द्वारा नहीं कहा गया हैं । इस 
अभिप्राय की आशड्ूा करके [उत्तर की दृष्टि से] तीसरे अमाववाद को उपन्यस्त 
किया जा रहा है--पुनरपरे इति । कामनीयकमिति । कमनीय के कर्म को 'काम- 
नोयक' कहा जाता है । अभिप्राय यह है कि चाहुत्व सम्बन्धी बुद्धि उत्पन्न 
करने में कारण । 


( आशुवोधिनी ) 


तृतीय अभाववाद का अवतरण करते हुए लोचनकार कहते हैं कि ध्वनि” 
चारुत्व का कारण हो सकती है भर उप्तका शब्द, श्र्थ तथा गुण अलद्धारों में 
अन्तर्भाव भी किया जा सक्षता है किन्तु फिर भी यह तो स्वीकार करना ही द्वोगा 
कि अबतक किसीने भी 'ध्वनि? शब्द का नाम लेकर उसे काव्य का जीवन 
[ काग्यस्यात्मा ] नहों कहा है। अतएव यह एक अभूतपूर्व बात है । इस दृष्टि से 
उस 'ध्वनि? का कथन किया जाना उचित ही हैं । इसके उत्तर में तृतीय प्रकार 
के अभाववादियों का कहना है-- 


पुनरपरे इति । आलोककार द्वारा कामनीयक शब्द का प्रयोग किया गया है। 
इस दाब्द का निर्माण 'कमतीय” छाब्द से 'बुन्‌' प्रत्यय और तदन॑न्‍्तर 'वु” के 
€यान पर “अक! होकर हुआ है। श्रभोष्ट धर्थ की दृष्टि से यहाँ इस प्रत्यय को 
'क्र्म” अर्थ में ही मानना उचित है और तब इसका अर्थ होगा कमनोय [रमणीय] 


प्रथम उद्योतः है 


का कर्म अर्थात्‌ कमनोयता [ चारुत्व ] सम्बन्धी बुद्धि उत्पन्न करने में कारण-- 
- गुण और अलंकार । 


[ छोचनम्‌ ] 

ननु॒ विच्छित्तीनामसंल्यत्वात्काचित्तादृशी विच्छित्तिरस्माभिदृ ष्टा, या 
नानुप्रासादो, नापि माधुर्यादावृक्तलक्ष णेब्तप्तंवेदित्याशडूक्याध्युगमपुर्वक॑ परि- 
हरति-वाग्विकल्पानामिति । वक्‍तीति वाक़्‌ दब्दः | उच्यते इति वागर्थ:॥ 
उच्यते5नयेति वागप्रिधाव्यापार: | तत्न शब्दायंवचित्रयप्रकारोडनस्तः ॥ अभिषा- 
वेचित्यप्रका रोपनग्त:। अभिषावंचित्र्यप्रकारोष्प्यसंस्येयः । प्रछारलेश इति । स 
हि चारुत्वहेतुगुंणो वालंकारों वा। स च॒ सामान्यलक्षणेन घंगृहीत एवं ॥ 
यदाहु:- काध्यशो पाया: कर्तारो धर्मा ग्रुणा: | तदतिशयहेतवस्त्वलफाराः” इति ॥ 
तथा 'वक्राभिधेयशब्दोक्षितरिष्टा वाचासलड्कृति:' इति ॥ ध्वनिध्वनिरिति 
वीप्सया सम्श्नमं सुचन्नादरं वर्शयति-नृत्यत इति । तल्लक्षणक्ुख्डिस्तद्युक्तकाव्य - 
विघायिभिस्तच्छूबणोद्‌भुतचमत्कारं श्र प्रतिपत्तिभिरिति शेष । _ ध्वनिशब्दे 
कोउत्यादर इति भाव: | एषा वशेति। स्वयं द्पं: परंश्व स्तूयमानतेत्यथ! ॥ 

वाग्विकल्पा: वावप्रवृत्तिहेतुप्रतिमाव्यापार. इति वा । 
विच्छित्तियों अर्थात्‌ वैचिश्यों के असंख्य होंने के कारण क्या द्वम छोंगों ने 
कोई ऐसा वैचित्य देखा है कि जिसका [अपने-अपने लक्षण के अनुसार] अन्तर्भाव 
न तो अनुप्रास आदि अलंकारों में और न माघुय॑ भादि गुणों में ही हो सके, धस 
प्रकार की आशंका करके इसे स्वीकार करते हुए उसका परिहार करते हैं -- 
ववाग्विकल्पानामिति! | वाक्‌' शब्द की तीन प्रकार. की व्युत्पत्तियों के अनुसार 
तीन श्रकार के अर्थ हो सकते हैं--“वक्तीति वाक्‌” जिसे कहता है वह वाक्‌ बर्थात्‌ 
शब्द, 'उच्येति इति वाक्‌? जो फहा जाता है. वह वांक्‌ गर्थात्‌ भर्थ॑ तथा “उच्यते 
अनया? जिसके द्वारा कहा जाता है वह वाक्‌ शर्धात्‌ अभिधा व्यापार | उनमें शब्द 
* और अथं के वैचित्य के प्रकार भी अनन्त हैं। अ्रभिषा के वैचितश्य-प्रकारों को 
भी संख्या निद्िचत नहीं है भर्थात्‌ बह भी अनन्त है। श्रकारलेश इति | वह्‌ 
चारुत्व का हेतु गुण हो अथवा अलंकार हो । भौर वह सामान्य छक्षण के 
- द्वारा संगृहीत ही हो जायगा | जैसा कि आचार्य वामन द्वारा कहा भी गया है- 
काव्य के शोभाकारी धर्म 'गुण' हैं और उस [काव्य की शोभा] के अ्तिशयकारी 


ष्टड घ्वन्यालोफे 


हेंतु 'अलंकार' हैं । तथा वक्र [ विचित्र ] अभिधेय [;अर्थ ] औौर शब्द की उक्ति 

चाणियों की अलंकृति है। 'ध्वनि-ष्वनि! इस वीप्सा [दो बार ] के कथन से 

[ घ्वनिवादियों के ] सम्भ्रम को सूचित करते हुए ध्वनि के प्रति उनके ्तिशय 
श्लादर को सूचित करते हँ--नृत्यत इृति | उस [ ध्वनि ] का लक्षण करनेवाले, 

उस [ ध्वनि | से युक्त काव्य की रचना करनेवाले तथा उस [ घ्वनि ] के सुनने 

मात्र से चमत्कार वाले सहृदयों के द्वारा--यह इतना होष रह गया । भाव यह है 

कि ध्वनि! इस शब्द मात्र में कौन बहुत अ्रघिक आदर है ? एषां दशेति | अर्थ 
है कि स्वयं तो अभिमान तथा दूसरों के द्वारा प्रमंसा किया जाना । वाग्विकल्पा 

इति । अथवा वाणो की प्रवृत्ति में हेतुमृत श्रतिभाव्यापार के प्रकार । 


( भाशुवोधिनी ) 


उक्ति-वैचिश्य के प्रकारों को संख्या निश्चित किया जा सकना संभव नहीं है । 

ऐसी स्थिति में उक्ति का कोई ऐसा वैचित्य [ घ्वनिरूप ] यदि दृष्टिगोचर हुआ 

! कि जिसका बन्तर्भाव न तो उक्त लक्षण वाले अनुप्रास भादि में ही किया जा 
सकता हैं और न माधुय भादि गुणों में ही, तो ऐसी स्थिति में ध्वनि” नाम का 
एक पृथक पदार्थ मानना ही उचित होगा । इस प्रकार की आशंका उत्पन्न होने 
पर तृतीय क्रभाववादी पक्ष की ओर से 'वाग्विकल्पानां' “एषा दशा श्रयते” इन 
शब्दों में उत्तर दिया जा रहा है। सर्वप्रथम इसमें 'वाक्‌! शब्द प्रयुक्त हुआ है। 
'इस शब्द की व्युत्पत्ति तीन रूपों में की जा सकती है तथा तदनुसार उनके अर्थ 
भी तीन रूपों में किये जा सकते हैं--(१) 'कर्ता” अर्थ में--वक्तीति वाक्‌? 
अर्थात्‌ जो [ अर्थ को ] कहता है उस शब्द को “वाक्‌? कहा जाता है। (२) 'कर्म? 
अर्थ में--“उच्यते इति वाक्‌? अर्थात्‌ जो कहा जाता है ऐसे 'र्थ” को [ भी ] 
वाक्‌” कहा जाता है। (३) 'करण' के अर्थ में--'उच्यते अनया इति वाक! 
अर्थात्‌ जिस [ व्यापार ] के द्वारा आर्थ को कहा जाय वह “अभिधा” व्यापार भी 
“वाक्‌' नाम से कहा जाता है । इस विवरण से यह भाव निकलता है कि 'दाब्द? 
का वैचि9श्य अनन्त प्रकार का हो सकता है, अर्थ का वैचित्य भी अनन्तर प्रकार 
का हो सकता है तथा अभिषाग्यापार के वैचिश्पों की भी संख्या निर्धारित नहीं 
की जा सकती है । मूल में रिथत 'प्रकारछेश” छाग्द का अभिप्राय यह है कि शब्द 
ठबा शर्थ--दोनों के वैचिश्पों के प्रकार अनम्त हैँ । ऐसी स्थिति में यदि यह 
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स्वीकार भी कर लिया जाय कि यह सम्मव है कि कोई ऐसा प्रकार प्रसिद्धन्छक्षण- 
कार आचार्यों द्वारा न दिखलाया जा सका हो तो भी उसका संग्रह सामान्य-छक्षण 
द्वारा ही हो जायगा । सामान्य-लक्षण ये हँ--काण्य के शोभाघायक धर्मों को 
“गुण” कहा जाता है और उस काव्य की शोभा के अतिशय को द्योतित करनेवाले 
धर्म ही अलंकार हैं। तथा वक्र भर्थात्‌ वैचित्रय अथवा घमत्कारपूर्ण शब्द ' और 
अर्थ को अलंकार कहते हैं। '्वनिध्वनि” कह-कह कर नाचते फिरते हैँ। इस 
बावय में घ्वनि शब्द का जो दो बार प्रयोग किया गया है, उससे ध्वनिवादियों 
का सम्भ्रम सूचित करते हुए उनकी घ्त्रनि के प्रति भ्रादर दिखलाया गया है। 
नृत्य करनेवाले हँ--लक्षणकार आचाय॑, ष्वनि-सिद्धान्त में विध्वाप रखकर 
कावंय की रचना करनेवाले कवि तथा उसका श्रवण कर घमत्कृत होने वाले 
सहृदय व्यक्ति । अभिप्राय यह है कि ध्वनि-सिद्धान्त के प्रति भादर प्रदर्शित करने 
का कोई कारण नहों है । अन्य अलंकारों के प्रवर्तक न तो स्वयं ही किसी प्रकार 
का अभिमान करते हैं और न अन्यों के द्वारा प्रशंसित ही होते हैं । 'बाग्विकल्प! 
शबद का एक अन्य अर्थ यह भी किया जा सकता है कि प्रतिमा के व्यापार तो 
छनेक प्रकार के हुआ करते हैं जिनके द्वारा वाणी प्रवृत्त होती है । 
घ्वन्यालोकः 
तस्मात्प्रवादमात्रं ध्वनि: | न त्वस्य क्षोदक्षमं तत्त्वं किश्विदपि प्रकाश- 
यितुं शक्यम्‌ । तथा घान्येन कृत एवात्र इलोक:> ह 
यस्मिन्नस्ति न वस्तु किश्वन मनः प्रह्ादि सालंकृति 
व्युटपन्नै .रबितं च नैव वचनैव॑क्रोक्तिशून्य॑ व पत्‌ | 
काठ्यं तद्‌ ध्वनिना समन्वितमित्ति प्रीश्या प्रश॑ ल्लडो 
नो विद्योईमिदधाति कि सुमतिना पृष्ट: स्वरूप ध्वनेः ॥ 
अतएव 'ध्वनि! प्रवादमात्र है। इसका कुछ मी पीसकर धघूर्ण बना देने योग्य 
शर्षात्‌ विचार किये जाने योग्य तत्व प्रकाशित किया जा सकना सम्मव नहीं है । 
जैसा कि किसी अम्य कवि के द्वारा निम्नलिल्षित एक्ोक के द्वारा कहा भो 
बया है-- 
( यह्मिन्‌ सालंकृति, मन» छादि किश्वन वस्तु नासित ) जिसमें अर्ूंकारों 
हे युक्त, मन को भाह्लादित फरनेवाला कोई धर्ष [ वस्तु ] नहीं है, ( व ब्युत्पन्नः 


४ - ध्वन्याछोके 


यचनेः: नैव रचितम्‌ ) जिछे वैचित्य-युक्त वचनों द्वारा नहीं रचा गया है, ( च 
यत्‌ वक्रोक्तिशुन्यम्‌ ) घर जो वक्रोक्ति से भी रहित है। ( तत्‌ काग्यं ध्वनिना» 
समम्वितम्‌-हति प्रीत्या प्रशंसन्‌ ) ऐसा वह काव्य ध्वनि से युक्त! है, यह [स्वीकार 
कर ] बड़े प्रेम से प्रशंसा करते हुए ( जंड: ) [ ध्वनिवादी ] मूंजन से जब 
( सुमतिना ) भष्छी बुद्धि वाले व्यक्ति द्वारा ( घ्वने: ) ध्वनि का (स्वरूपं किम) 
स्वरूप षया है । ( इति पृष्टः ) ऐसा पूछा जाता है तब वह ( अभिदघाति ) 
कहता है कि-( न विद्य: ) हम नहीं जानते हैं । 


[ छोचनम्‌ . 

तस्मासप्रयादसात्रप्तिति । सर्वेधासमभाववाबिना साधारण उपसंहारः | यतः 
झोभाहेतुस्वे गुणालंकारेस्यो न ष्यतिरिक्तः, यतश्र ध्यतिरिकतत्वे न शोभाहेतु), 
पतश्र शोप्ाहेतुत्वेषष नादरास्पदं तस्मादित्यथं)। न चेयमावसस्मावना 
निम्मूलंब वूषितेत्याहु- तथा चान्येनेति । ग्रन्पकृतसमानकालभाविना सनोरथ- 
नाम्ता कविना । यतो न सालड्कृति, अतो न मनःप्रह्वा दि । अनेनार्थालकाराणा- 
सपभ्ाव उबत:ः | स्युत्पन्ने रचित च नव बचनेरिति शब्दालड्काराणाम्‌ ॥ 
वक्ोक्तिः उत्कृष्ट संघटना, तच्छून्यमिति दाब्दाषंगुणानाम्‌ ॥ वक्रोक्तिशुन्य- 
शधर्देन सामान्यलक्षणाभांवेन सर्वालडू।रापाव उक्त इति फेचित्‌ । ते: पुनरक्तत्य॑ 
न परिहतमेवेत्यलम्‌ ॥ प्रीत्येति । गतानुगतिकानुरागेणेत्यर्थं:॥ सुमतिनेति ॥ 
जड़ेन पृष्टो धूमड्भकटाक्षाविभिरेवोत्तरं बदत्तत्स्वरूपं काममाचक्षोत्रेति प्रावः ॥ 
इसी से ध्वनि प्रवादमात्र है। सभी अभाववादियों का यह स|मान्यरूप से 
उपसंहार है । क्योंकि [ यदि ध्वनि ] शोभा का हेतु है तो उसे गुण और 
अलंकारों से ग्यतिरिक्त नहीं कहा जा सकता है, और क्योंकि [ यदि वह ] ग्रुण 
थऔर अलंकार ब्यतिरिक्त है तो वह छोंभा का हेतु नहीं है, और क्योंकि [ यदि 
वह ] छोभा का हेतु है [ तों ] भी आदरयोग्य- नहों है इस दृष्टि से । और न यह 
क्षमाव की सम्मावना बिना किसी मूल के की गई है । यह कह रहे हैं--तथा 
* बान्येनेति । प्रन्थकार के समसामयिक मनोरथ नाम के कवि के द्वारा । क्योंकि 
यह अलंकार-युक्त नहीं, अतएव [ वह ] मन को आह्वादित करनेवाली भी नहों 
है । इसके द्वारा अर्थालंकारों का अभाव कहा गया है । और “व्युत्पन्न वचनों के 
हारा रचना नहीं की गई है” हसके द्वारा शव्दालंकारों का [ अभाव कहा गया 
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है ]। वक्रोक्ति कहते हैँ उल्क्ट संघटना को । उससे शून्य का गर्थ है शब्द और 
श्र्थ गुणों से रहित । कुछ अन्यों का कहना है कि 'वक्रोक्तिशून्य' दस दब्द द्वारा 
( अलंकारों के इस वक्रोक्तिझ्प-) सामान्य-लक्षण के न होने के कारंण सम्पूर्ण 
अलंफारों का अभाव कहा गया है । उन [ व्यार्याकारों | ने दो किर पुनरुक्तत्व 
दोष का भी निराकरण नहीं किया है [ उनके खण्डन हेतु ] इतना कथन ही 
पर्याप्त है। प्रीत्येति | भर्थात्‌ गतानुगतिक [ लक्रीर के फकीर होने ] के प्रति 
अनुराग होने के कारण। सुमतिनेति-अच्छी सुलझी हुई बुद्धिवालों के द्वारा । 
किसी मूर्ख के द्वारा पूछे जाने पर धिर हिछाफर और आँख सठका कर ही उत्तर 
में उस [ ध्वनि ] के स्वरूप को पूरा कह डालते । [ किन्तु विद्वानों के पूछे जाने 
पर वह क्या उत्तर दे सकेगा ? ] यह भाव है । 
( भाशुवोधिनी ) 
समाववाद सम्बन्धी उपर्युक्त तीनों विक्रल्य परस्पर सम्बद्ध होते हुए एक 
अऋँद्भुलित रूप में प्रस्तुत किये गये हैं। इसी दृष्टि से सभी अभाववादियों का 
सामान्य उपसंहार करते हुए कहा गया है--इसीलिये घ्वनि श्रवादमात्र है ।! 
प्रथमपक्ष के अनुस्तार ध्वनिनामक तत्व गुणों एवं अलंकारों से भिन्न कोई तत्व 
है हो नहीं, द्वितीयपक्ष के मतानुसार यदि घ्वनि गुण एवं अछड्भधुारों से भिन्न 
कोई तत्व है तो वह चाएत्व का हेतु न हो सकेगी, तृतीयपक्ष के अनुसार यदि 
उस ध्वनि को चारुत्व का हेतु मान. भी लिया जाथ तो भी [ भर््य नवीन-नवीन 
* अलझुरों के सदृश् ] उत्तको अत्यधिक आदर देने का कोई प्रश्न ही उत्पन्न नहीं 
द्वोता । अतएवं इन तीनों ही पक्षों को दृष्टि से ध्वनि? प्रवादमात्र ही सिद्ध होती 
है । हाँ, इतना अवध्ष्य है कि इन सभी अभाववादों की मात्र संभावना ही की गई 
है । फिर भी इन सम्भावनाम्रों को पूर्णतया निर्मल नहीं कहा जा सकता है। 
इसी की पुष्टि में प्रव्यकार द्वारा अपने समकालीन मनोरथ नामक कवि द्वारा 
रचित 'यह्मिन्तध्ति/ इत्यादि इछोक उद्धृत किया गया है । 
प्रथमपंक्ति में यह दिखाया गया है कि '्वनि' एक ऐसा तत्व है कि जिप्तमें 
कितती अलंकार से युक्त, मन करो आह्लदित करने वाली कोई वस्तु है हो नहों। 
इप वात में हेतु है--प्रछंकार युक होता । 'घ्वति' में अठ छूु।र तहों हते अतः 
वे मन:प्रह्लादि भी नहीं हों सकते । इस कथत से अर्वालिश्ारों के अमव प्रकट 
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होता है। “चमत्कारपूण शब्दों द्वारा रचना चहीं हि । गई'-- इस कथन से 
शाब्दालस्कारों का अभाव प्रकट होता है । वक्रोक्ति का शाब्दिक अर्थ है-- उत्कृष्ट 
संघटना । वक्रोक्तिशून्य का भर्थ हुआ--शब्द और थर्थ के गुणों से रहित । कुछ 
अच्यों का कथन है कि वक्रोक्तिशून्य' दब्द के द्वारा सभी प्रकार के अलंकारों का. 
झभाव? अभिव्यक्त होता - है क्योंकि वक्र+उक्ति तो सभी अलंकारों का सामाश्य 
लक्षण है । अलंकारों के इस सामान्य लक्षण से रहित होने का अभिप्राय होगा--+ 
सभी प्रकार के अलंकारों का अभाव दोना । इसका कथन तो 'सालंकृति” इत्यादि 
शब्दों द्वारा पहले ही किया जा चुका है। “वक्रोक्तिशुन्य' शब्द का भी भर्थ वही 
करने पर तो पुनरुक्ति ही होगी | किन्तु इसका कोई निराकरण नहों किया गया है । 

“ध्वनि की बड़े प्रेम के साथ प्रशंसा करते हैं! में “बड़े प्रेम के साथ” का 
अभिप्राय है कि किसी एक ने जो कह दिया उसीकी देखादेखी दूसरे ने भी 
उसी की पृष्टि कर दी । जो सिद्धान्त लोक में चल पड़ता है उसके प्रति लोगों 
का प्रेम हो ही जाया करता है । 

“किसी विद्वान के द्वारा पूछे जाने पर वे ध्वनि का स्वरूप क्या बतलावेंगे ?? 
में विद्वान शब्द से यह ध्र्थ प्रकट होता है कि यदि कोई मूर्ख व्यक्ति घ्वनि का 
स्वरूप पूछेगा तो वे लोग भआँख मटकाकर अथवा भौं हिलाकर उन्हें उत्तर देकर 
शान्‍्त कर देंगे तथा स्वनि का मनमाना स्वरूप बतलाकर उसे बहका देंगे। 
किन्तु विद्वान्‌ द्वारा पूछे जाने पर यही बहेंगे कि 'न विश्य:? अर्थात्‌ हम नहीं 
जानते हैं । | 

[ लछोचनम्‌ ] 

एव्मेतेपम्रावविकल्पा: श्यूद्धूलाक्रमेणागता:, म स्वन्योग्यासग्बद्धा एवं 8 
तथाहि तृतीयाभावप्रकारनिरूपणोपक्रमे पुनः शब्बस्यायमेवामिप्रायः । उपसंहा- 

रंक्‍यं जे संगच्छते । 

भर्थात्‌ इस प्रकार ये अमाववाद से सम्बन्धित उपर्युक्त तीनों हो विकल्प एक 
श्वद्धछाबढ़ क्रम में प्रस्तुत किये गये हैं । ये परस्पर एक दूसरे से असम्बद्ध नहीं 

हैं । जैसे कि तृतीय प्रकार के अमाववाद के निरूपण के उपक्रम में “पुनः” शब्द 
का यही अ्रभिप्राय है। [ उपयुक्त शूद्धुकाक्रम को स्वीकार करने से ]|उपसंहार 
की एकता भी संगत हो जाती है । 
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( आशुवोधिनी ) ; 
अभाववाद सम्बन्धी उपर्युक्त तीनों ही विकल्प परस्पर एक दूसरे से संबंधित 
हैं। इसी फारण इन तीनों का वर्णन एक श्युद्धुलाबंद्ध क्रमिकरूप में प्रस्तुत किया 
बया है ) इन तीनों विकल्पों की पारस्परिक सम्बद्धता का संकेत हमें अमाववाद 
के तुतीय विकल्प के भारम्भ में प्रयुक्त 'पुन/ शब्द से उपलब्ध होता है ॥ इसी 
कारण सभी अभाववादियों के मतों का उपसंहार भी सामान्यरूप से एक ही साथ 
किया गया है कि--तस्मात्प्रवादमान्न ध्वनि: । 
“घवन्यालोक)? 
भाक्तमाहुस्तमन्ये । भन्‍्ये त॑ ध्वनिसंज्ञितं काव्यात्मानं गुणवृत्ति- 
रित्याहु: । [ 
अन्य लोग उसे 'भाक्त! कहते हैं । दूसरे छोग उस ध्वनि” नामक काव्य की 
आत्मा को 'गुणवृत्ति” कहा करते हैं । 


[ लोचतम्‌ ] प 
अप्ाववादस्य॒संप्लावनाप्राणत्वेन भृतत्वमुक्तम्‌ । भाकतवादस्त्वविदिल्नः 
पुस्तकेष्वित्य प्रिप्रायेण भाकतमाहुरिति । नित्यप्रवृत्तवतंमानापेक्षयाभिधानम्‌ ॥ 
भज्यते सेव्यते पवार्थेन प्रसिद्ध तयोप्प्रे क्षषत्ते इति भव्तिषर्भो5भिधेयेन सामीप्यादि३ 
तत आगतः भाक्‍षतो लाक्षणिको5थं) ॥ यदाहु४-- 


अभिधेयेन  प्षामीष्यात्सार्प्यात्समवायतः | 
बेपरीत्यात्कियायोगालल्‍लक्षणा पत्चधा मता ॥ इति ॥ 


अभाववाद” के सम्भावना पर आधारित होने के कारण [ उप्तमें ] भूतकाल 
का प्रयोग किया गया है। 'भाक्तवाद” तो पुस्तकों में. अविच्छिल्न छप में चला 
आ रहा हैं इस अभिप्राय से 'भाक्तमाह:” [ भाक्तलोग कहते हैं ] इस तित्य-प्रवृत्त 
वत्तमान की अपेक्षा करते हुए कथन किया गया है। भज्यते-सेव्यते अर्थात्‌ पदार्थ 
के द्वारा जिसका सेवन किया जाया करता है अथवा प्रसिद्ध होने के कारण जॉँ 
उठ्नेक्षित होता है उसे भक्ति! कहते हैं । अभिषेय के द्वारा [ तट आदि का] 
सामीप्यादि धर्म [ उत्प्रेक्षित होता है ]), उस [ भक्ति ] से भाया हुआ लाक्षणिक 
णर्थ [ लक्ष्यार्थ ] 'भाक्त' है। जैसा कि कहते हैं-- 

४ घ्व० 
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अभिधेय के साथ सामीप्य से, सारूप्य से, समवाय से, वैपरीत्य से तथा 
क्रियायोग रूप सम्बन्ध से छक्षणा पाँच प्रकार की मानी गई है । 
* ( भ्राशुवोधिनी ) 

: ममाववाद” तो संमावता पर ही आधारित था। इसी दृष्टि से ग्रन्थकार 
हारा 'जगदुः' इस भृतार्थक क्रिया का प्रयोंग किया गया है। हाँ, भाक्तवाद' 
श्लंकार-शास्त्रीय ग्रन्थों में अविच्छिन्नडप से उपलब्ध होता है। इस भाक्तवाद 
अथवा लक्षणावाद को प्राचीन भलंकार-दा्त्रियों वे विशेषडप से “गुणवृत्ति' शब्द 
द्वारा कहा है जो कि लक्षणा ही है। जैसे--'शब्दानामभिघानं अभिवाव्यापारो 
मुख्यों गुणवृत्तिश्न” ।-उद्धुट । 'सादृब्याल्लक्ष णा वक्रोक्ति:-आचार्य वामन । इस 
भांति प्राचीन आचायों ने नित्य प्रवृत्त वर्तमान के अर्थ को सूचित करनेवाला 

भाहु: इस लट्लकार [ प्रथम पुरुष एकवर्चन ] का सार्थक श्रयोग किया है । 


अतएव क्रभाववाद' में भूतकालिक क्रिया का प्रयोग होते से सम्भावना 
प्रकट होती है । रक्षणावाद के साथ वर्तमानकालिक क्रिया का प्रयोग उसके 
भविच्छिन्न प्रवाह का द्योतक है । 

३-मक्तिवादी-पक्ष-इस वाद में प्रयुक्त “भक्ति? शब्द की व्युत्पत्ति चार 
प्रकार से की जाती है। 'भक्ति' दब्द से आलंकारिकों की लक्षणा-वृत्ति अथवा 
शक्ति और मीमांसकों की 'गोणी' वृत्ति अथवा शक्ति का ग्रहण किया जाता है। 
श्ा्ंकारिकों के द्वारा लक्षणावृत्ति के तीन आधार स्वीकार किये गये हैं। 
(१ ) मुख्यार्थत्राध ( २) सामीप्यादि सम्बन्ध तथा ( ३ ) दौत्य आदि बोघरूप 
प्रयोजन । इन तीनों को बोधन करने हेतु 'भक्ति! शब्द की तीन प्रकार को 
व्युत्पत्तियाँ की जाती हैं । ( ३ ) 'मुख्यार्थस्य भज्ो भक्ति: इससे मुख्य शर्थ 
का बाघ, ( २ ) 'भज्यते सेव्यते पदार्थन सामोप्यादिधर्मो भक्ति:” इससे सामीप्यादि 
सम्बन्धहूप निमित्त की सिद्धि तथा ( ३ ) प्रतिपादे शैत्यपावनत्वादी श्रद्धातिशयो 
भक्ति: इससे “भक्ति” पद प्रयोजन का द्योतक होता है । 'ततः भागतः भाक्त: 
घुख्यार्थवाध आदि तीनों आधघारों से जिस अर्थ की प्रतीति हुआ करती है उस 
लक्ष्यार्थ को ही 'भाक्त' नाम से कह्दा जाता है । 

अलंकारश्ास्त्रियों द्वारा लक्षणा के दो भेद स्वोकार किये गये हैं-( १) शुद्धा 
शोर ( २ ) गौणी । सादृष्य से भिन्न सम्बन्धों द्वारा 'शुद्धा” तथा सादृद य सम्बन्ध 
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से 'गौणी” लक्षणा मानी गई है । किन्तु मीमांसकों के अनु सार 'गौणी” नामकी 
एक वृत्ति अथवा दाक्ति लक्षणा से भिन्न अर्थात्‌ पृथक्‌ रूप में स्वीकार की गई 
है । इस गौणी वृत्ति को उन्होंने “लक्षणा' वृत्ति के भेद के रूप में भी नहीं माना 
है। 'भाक्तः पद से मोमांसकों की इस गोणीवृत्ति का मी बोध होता है । इसके 
बोधंन हेतु “भक्ति” पद की एक चौथी व्युत्पत्ति भी मानी गई है--“गुणसमुदाय- 
यृत्ते: शब्दस्य अर्थमाग: तैद्ष्यादिः [ शौरयंक्रौर्यादि: ]] भक्ति, तत॑ आगतो 
आक्तः। जैसे--सिहोमाणवकः? हत्यांदि । अर्थात्‌ छू रता, क्रूरता आदि गुण- 
विशिष्ट प्राणिविशेष के वांचक गुणसमुदायवृत्ति 'विह! शब्द से उससे सम्बन्धित 
श्रता, क्रूरता आदि का ग्रहण किया जाना हो “भक्ति! है, तथा उससे प्राप्त द्ोने 
चाला गौण अर्थ हो 'भाक्त' है। इस भांति 'भाक्त! पद के लक्ष्यार्थ तथा 
गौणार्थ--ये दोनों ही अर्थ निकलते हैं । इसीकिये कहा गया है भाषषतमाहु- 
स्तमन्ये ।! 

'अश्रिधेय” से सामीष्य, सारूप्प, समवाय, वैपरीत्य तथा क्रियायोग--इन 
पौँचों सम्बन्धों में से किसो एक के साथ सम्बन्धित होने के कारण “लक्षणा! पाँच 
प्रकार की हो जाया करती है । शब्द का व्यवहार गुण-समुदाय में हुआ करता 
है । अभिप्राय यह है कि शब्द अपने से सम्बद्ध गुणों का प्रतिपादक होता है ॥ 
अतएव दाब्द का जो 'तीक्षणता? श्ादि शर्थ भाग है। उंसे 'भक्ति/ नाम से 
कहा जाया करता है; क्योंकि उस अर्थभाग का हो सेवन किया जाती है। इसे 
अति गुणों के प्रतिपादक होने के कारण जो 'गोण” अर्थ निकला करता है उसे 
'भावत” कहा जाता है । 

[ लछोचनम्‌ ] 

गुणपपुदायव्‌ त्ते! शाब्दस्पायंप्ागस्तेकषण्पादिभक्तिग, तत आगतों गौणोड्थों 
भाक्त. । भक्तिः प्रतिपाद्ये सामीप्यतेकष््यादो भ्रद्धातिशय), तां प्रयोजनत्वेनोहिश्य 
तत जागतो भाकत इति गौणो लाक्षणिकश्व । मुख्यस्प चार्यस्य भज्भोमक्तिहस्येजं 
पुल्पायंबाधा, निित्तं, प्रयोजनमिति प्ययसज्भूवठपचारबीजमिस्युक्त॑ भवति ॥ 

काग्पात्मानं गुणवृत्तिरिति | समानाधिकरण्पस्पायं भाव:--यघछति अबि- 
बक्षितवारये घ्यनिभेदे 'निश्वासाध्थ इवावर्श! इत्यादाबु पौचारोइस्ति, तथापि न 
झदातसेब ध्वनि, तवृवप्तिरेकेणापि भावात्‌, विवाक्षितास्यपरवाज्यप्रभेदादों ॥| 


५२ घ्वग्यालेके 


जअविषक्षितवाच्येःप्युपचार एव न घ्वनिरिति वक्ष्याम: | तथा घर वक्ष्यति-- 
भक्‍्त्याविप्नति नेकत्वं रूपल्ेदादय ध्वनिः॥ 
अतिव्याप्तेरथाव्याप्तेनं बासो लक्ष्यते तथा ॥ इति ॥॥ 
फस्यचिद्‌ घ्वनिभेदस्य सा तु स्थादुपलक्षणम्‌.। इति च । 

शुणा। पामीप्यादयो. षर्मास्तेक्षण्यादयश्व । तेरपायेव॒ त्तिरर्थान्तरे यस्य; 
तेुपायेव्‌ त्तिवां शब्दस्य यत्र स गुणवृत्ति! शब्दोध्यों वा । गुणद्वारेण बा वत्तने 
शुणवृत्तिरमुल्योधिषा व्यापार: । एतदुक्‍्तें स्वति- ध्वनतीति वा, ध्वन्यत इति 
था घ्वननसिति वा यवि घ्वनिः, तथाप्युपचरितशब्दायंव्यापारातिरिक्तो नासों 
फश्चित्‌ । सुख्याथें ह्म्तिधेवेति परिशेष्यादमुख्य एव ध्वनि), तृतीयराश्यभावात्‌ ॥ 

गुणों के समुदाय में रहने वाले [ गुण-समूह के ज्ञापक ] शब्द का [ सिंहों 
माणवकः इस स्थल में ] तीक्षणता भादि जो श्र्थभाग है उसे “भक्ति” कहा जाता 
है । उससे आगत भर्थात॒ प्रतीत होनेवाले गौण अर्थ को 'भाक्त” कहा जाता हैं। 
सामीप्य धर तीक्षणता आदि. प्रतिपाद्य अर्थ में श्रद्धा के आधिक्य को 'भक्ति 
कहा जाता है । उस [[ श्रद्धातिशयरूप- भक्ति. ] को प्रयोजन के रूप में मानकर 
'उससे प्राप्त होनेवाला अर्थ 'माक्त' कहलाता है । इस प्रकार गौण ओर हलाक्षणिक 
दोनों ही 'भाक्त” कहे जाते हैं | गौर मुख्य शर्थ के भद्भ को [ भी ] “भक्ति! 
कहा. जाता है । इस भांति मुख्य अर्थ का बाघ, निमित्त और प्रयोजन--इन तीनों 
का होना उधचार का बीन है । यह बात कही हुई हो जाती है । 

काब्यात्मा [ ध्वनि ] “गुणवृत्ति! कहते हैं--समाचाधिकरण्य का यह भाव 
है--यथपि 'अविवक्षितवाच्य” नामक घ्वनि के एक भेद “निश्वासान्ध इवादशं:* 
इत्यादि में उपचार है तथापि तदात्मा ही ध्वनि नहीं हुआ करती है क्योंकि उस 
[ उपचार |] के अभाव में भी [ ध्वनि ] हो जाती है । विवक्षितान्यपरवाच्य रूप 
ध्वनि में भी उपचार ही होता है, ध्वनि नहीं, यह हम आंगे चलकर कहेंगे । और 
उसी भांति [ ध्वनिकार भी ] कहेगे-- 

यह ध्वनि रूप-भेद होने के कारण भक्ति के साथ एकरूपता को घारण नहीं 
करती । अतिथ्याप्ति और धतव्याप्ति के कारण यह उसके द्वारा छक्षित भी नहीं 
होती । हाँ, इतना तो अवश्य है कि किसी एक घ्वनि के भेद का वह [ भक्ति ] 
छपलक्षण हो सकती है। 

थब “गुणवृत्ति! शब्द के. अर्थ बतलाते हैं-- सामीष्य आदि घर्म तथाः 


प्रथम उद्योत्त: ण्रे 


स्तोक्ष्णता आदि घ॒र्म गुण हैं। उन गुणरूपः उपायों हारा जिस [ शब्द ] की 
धर्थान्‍्तर में वृत्ति हो अथवा उन उपायों द्वारा शब्द की जिस [ अर्थ ] में वृत्ति 
हो उसे 'गुणवृत्ति” कहते हैं अर्थात्‌ शब्द अथवा अर्थ ही गुणवृत्ति हैं। अथवा 
गुणों के द्वारा वरत्तंप्रान होना “गुणवृत्ति' है भर्थात्‌ अमुल्य अभिषा-व्यापार | यह 
कहा गया है कि--चाहे [ घ्वनतीति- ] ध्वनित करने वाले शब्द को ध्वनि! 
कहा जाय अथवा घ्वनित होने वाले [ च्वन्यत-इति ] अर्थ को ध्वनि” कहा 
-जाय अथवा [ घ्वननमिति वा ध्वनि: ] घ्वनन-व्यापार को ध्वनि! कहा जाय 
तथापि उपचरित [ गुणवृत्ति ] शब्द, अथं और व्यापार से भिन्न वह [ ध्वनि ] 
कुछ नहीं है । मुख्य-अर्थ में तो (अभिषा' ही होंती है ।-अतएव परिश्षेष रह जाने 
से अ्रमुख्य में ही 'घ्वनि' होती है क्योंकि -[ मुक्य एवं अमुख्य--इन दोनों से 
'भिन्न ] कोई तीसरी राशि होती ही नहीं है । 


४ ( आशुबोधिनी ) 

गुग-समुदाय में दब्द का व्यवहार हुआ करता है। अभिप्राय यह है कि शब्द 
अपने से सम्बद्ध गुणों का प्रतिपोदन किया करता है । अतएव छाब्द का तीदणठा 
भादि जो अथंभाग है उसे 'भवित” कहा जाता है । क्योंकि उस अर्थभाग का सेवन 
'किया जाया करता है । इस भाँति गुणों का प्रतिपादन किये जाने की दृष्टि से जो 
“गौण' अर्थ निकलता है उसे “भाकत' कहा जाता है) । 

भवित' दाब्द का अर्थ 'श्रद्धा का अतिशय होना! भी है अर्थात्‌ समझे जाने 
ग्ेग्य अर्थ समीपता तथा लीदणता आदि करे प्रति वक्ता की विशेष श्रद्धा है [ जैसे 
पंक्षह्ों माणवक:” ( बच्चा सिह! है ) में बच्चे की शूरवीरता का कथन करने में 
वक्‍ता की विशेष “श्रद्धा! है। ] इस “भक्ति” को प्रयोजन के रूप में स्वीकार कर 
जो अर्थ निकलता है उसे 'भाक्त” कहा जाता है | इस भाँति गौण तथा छाक्षणिक 
दोनों ही प्रकार के अर्थों को 'भाकत' कहा गया है। “भब्ज' चातु से 'क्तिन्‌ 
प्रत्यय होने पर भी 'भक्ति” ाब्द बनता है जिसका अर्थ होता है--भज्ज करना 
अथवा “तोड़ना” । लक्षणा में मुख्य अर्थ का भद्भ [ मुझुया्थंवाघ ] किये जाने से 
इसे 'भावत” कहा जाता है। इस भांति लक्षणा के तीनों ही तत्व ( १) मुख्य अर्थ 
का भज्भ” (२) निभित्त और ( ३ ) प्रयोजन--इस “भाक्‍्त छाब्द द्वारा प्रकट हो 
जाया करते हैं। यहो हैं लक्षणा के तीन बीज । 


ड़ ध्न्यालोके 


“भषित! दाब्द द्वारा ालकारिकों की लक्षणा [ छुद्धा और गौणी दोनों 
ही ] ग्राह्मय हैं। ब्लालंकारिकों ने छक्षणा को सादृढ्य-भिन्न सम्बन्ध से शुद्धा तथा 
सादृद्य सम्बन्ध से गौणी माना है। किन्तु मीमांसक तो केवछक “गौणो” को' 
रूद्षाणा से भिन्‍न व॒त्ति मानते हैं। कहने का अभिप्राय यह है कि मीमांसक लोग 
गौणी को एक पृथक्‌ वृत्ति ही स्वीकार करते हैं कि जो लक्षणा से अतिरिक्त है । 
इस कारण “मवित” एक छाब्द द्वारा हीं दोनों लक्षणा तथा गौणी [त्रर्थात्‌ शुद्धा 
लक्षणा और गोणी ] का कघन हो जाता है । 

लक्षणा के (१) 'मुख्याथंबाघ (२) निमित्त और (३) प्रयोजन--ये तीन 
बीज माने गये हैं । के जहाँ होंगे वहाँ लक्षणा होगी । प्रस्तुत भक्ति भी चूँकि 
“लक्षण? हो है। छतएव 'भंक्ति! शब्द भी लक्षणा के उक्त बीजों में संगत 
होना चाहिये, इस दुष्ट से छोचनकार द्वारा भवित दाब्द की निम्नलिखित 
ब्युत्पत्तियाँ क्षणा-बीज के झनुकूल की गईं हैं-- 

(१) मुख्यार्थ-बाघ परक .ब्युत्पत्ति--“मुख्यार्थस्य भंगो मक्ति:” । 

(+) निमित्तपरक ब्युत्पत्ति--मज्यते सेव्यते पदार्थेत्र अ्रसिद्धतयोत्प्रेक्षयते इति 

भक्ति: | पु 

(३) प्रयोजनपरक ब्युत्पत्ति- प्रतिपाद्ये सामीप्यतैक्ष्प्पादी श्रद्धातिशय: भक्ति: ॥ 

साथ हो लोचंनकार द्वारा मोमांसकों के अनुसार मी गौणी के लिये प्रयुक्त 
भक्त की व्याख्या निम्नलिखितरूप में की गई है-- 

“गुणसमुदायवृत्ते: शब्दस्याथभागस्तैदण्यादिभक्ति:' । 

_ध्तएवं 'भवित दाब्द से 'लक्षणा? एवं 'गोणी” दोनों ही वृत्तियों का ग्रहण 
हो जाता है । पुनः 'तत गत: ” इस पाणिनोय नियम के अनुसार इस भौंत की 
छक्षणारूप अथवा गोणीरूप “भक्ति! से प्रतीत होनेवाला लाक्षणिक अथवा गौण 
थरथ प्रस्तुत में 'भावत! कहा. गया है । इसी दृष्टि से कहा गया. है माक्त« 
माहुस्तमन्ये' अर्थात्‌ अन्य लोग उस ध्वनि को 'भाक्त! बर्थात्‌ लाक्षाणक अथवा 

: शौण श्रथं कहते है । इसी को वृत्ति द्वारा इस रूप में कहा गया है--'अन्‍्ये त॑ 
ब्वनिसंज्ञितं काम्यात्मानं गुणवृत्तिरित्याहु:।” 

इस भांति ध्वनि” तथा: “गुणवृत्तिः दोनों का समानाधिकरण्य ( एक द्दी 
अधिकरण में दोठों को उपस्थिति, का होना ) बतलाया गया है । तात्पर्य यह है 


+ 


प्रथम उद्योत॑: प्ष्‌ 


कि जहाँ गुणवृत्ति होगी वहाँ घ्वनि होगी । किन्तु इसका यह अभिप्राय नहीं 
होगा कि गुणवृत्तिरूप ही ध्वनि” है। अर्थात्‌ जहाँ गुणवृत्ति होगी वहीं घ्वनि 
होगी । इसी ग्रन्य में आगे चलकर ध्वनि के दो भेदों का वर्णन उपलब्ध होता है 
(१) अविवक्षितवाच्य ध्वनि तथा (२) विवक्षितान्यपरवाच्य ध्वनि॥ प्रथम का 
उदाहरण है--“निश्वासान्ध इवादर्श:” इत्यादि । इस स्थल पर उपच्चार अथवा 
गुणवृत्ति है । तात्पय॑ यह है कि इस स्थल पर घ्वनि के साथ : गुणवृत्ति का 
समानाधिकरण्य बन जाता है किन्तु इसका यह अथं नहीं कि कोई व्यक्ति घ्वन्ति 
को उपचारात्मा ही -बह डाले क्योंकि ध्वनि वहाँ भी हुआ करती है जहाँ उपचार 
तनिक भी नहीं हुआ करता है । जैसे--विवक्षितान्यपरवाच्य घ्वनि के भेद्यें आदि 
में | तएव यह स्पष्ट हो जाता हैं कि ध्वनि का गुणवृत्ति के साथ समानाधि- 
करण्य तो बन सकता है, तादात्म्य अथवा एकरूपता नहीं बन सकती है। इसी 
बात को. “भक्त्या बिर्भात्त०” इत्यादि द्वारा भी स्पष्ट किया गया है। इससे 
सम्बन्धित विषय आगे चलकर ओर भी अधिक स्पष्ट किया जायगा ॥ 


भाक्त शब्द : की व्याख्या “गुणवृत्ति” शब्द द्वारा फी गई है। ध्वनि! शब्द 
को भाँति “गुणवृत्ति! शब्द भी तीन अर्थों में सज्भत होता है--( १ ) 'गुण' शब्द 
का अर्थ है समीपता आदि, . वोक्ष्णता इत्यादि घर्म | इन साधनों के द्वारा जिस 
: शब्द की अन्य अर्थों में वृत्ति अथवा व्यवहार हो उस “शब्द” को “गुणवृत्ति! कहा 
जाता है अर्थात्‌ लक्षक शब्द | उन उपायों क्रथवा साधनों द्वारा जिस दूसरे अर्थ 
में शब्द का व्यवहार हो वह अर्थ हुआ “हक्ष्यार्थ' | श्रथवा गुण के द्वारा वर्त्तन 
श्रथवा व्यवहार करना अर्थात्‌ अ्मुख्य अभिषा [ लक्षणा ] व्यापार । इसी भाँति 
ध्वनि” शब्द के भी तीन अर्थ होना संभव है-( १ ) ध्वनति” [ जो घ्वनित हों ] 
से शब्द”, ( २) “घ्वन्यते? [जिसे ध्वनित किया जाय ] अर्थात्‌ व्यड्ग्यार्थ और 
(३ ) /'ध्वननम्‌! [ जिसके द्वारा स्वनित किया जाय ] बर्थात्‌ ध्वनन छथवा 
उपज्जना व्यापार । इस भाँति गुणवृत्ति और ध्वति--इन दोनों शब्दों से एक 
प्रकार के ही अर्थ निकलते हैं | इसके अतिरिक्त ध्वनि! शब्द से निकलने वाले * 
तीनों भर्थ “गुणवृत्ति” शब्द ढ्वारा भी निसृत हो जाते हैं | अभिप्राय यह है 'शब्द” 
के दो ही व्यापार हुआ करते हैं-( १ ) मुख्य (२) अमुख्य । मुख्य अर्थ के लिये 
छभिषा नामक व्यक्पार अथवा छत्ति को स्वीकार किया जाता है । भमुख्य शब्दार्थ 
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का 'गुणवृत्ति' के द्वारा कथन किया जाता है । अर्थ की कोई तीसरी राश्षि होती ._ 
हो नहीं । अतएवं अमुश्य अर्थ पर आधारित घ्वति को गुणवत्ति के अन्तर्गत ही 
स्वीकार हिया जा सकता है। धघनि को गुणवृत्ति से पृथक्‌ नहीं कहा जा सकता: 
है । ऐसी स्थिति में ध्वनि 'भाकत” हो सिद्ध होता है । 
५ ध्वन्धालोक: 
यद्यपि च ध्वनिशब्दसड्भीत॑नेन काव्यलक्षणविधायिभिगुणवृत्तिरन्यो 
वा न करिचत्‌ प्रकार: प्रकाशितः, तथापि अपुख्यवृत्त्या काव्येषु व्यवहार 
दर्डायता ध्वनिमार्गों मनाक्‌ स्पृष्टोईपि, न लक्षित इति परिकल्प्यैव मुक्तम-- 
भाक्तमाहुर१मन्ये इति | 
अथोत्‌ यद्यपि काव्यलक्षणकारों ने ध्वनि” दाब्द का उल्लेख कर गुणवृत्ति 
अथवा अन्य [ गुण, अलंकार आदि ] कोई प्रकार प्रदर्शित नहीं किया है, फिर 
भी [ भामह के 'शब्दइछन्दोउमियानार्या:' की व्याड्या के प्रसंग में 'शब्दानामभि- 
घानमभिवाव्यातारों मुल्यों गुणवृत्तिश्च! लिखकर ] काब्यों में गुणवृत्ति से व्यवहार 
दिखलानेवाले [ भट्टांद्रूट या उसके उप्जीव्य॑ भामह ] ने ध्वनिमार्ग का थोड़ा-सा 
स्पर्श करके भो [ उसका र॒पष्ट ] लक्षण नहीं किया । [ अतएवं अर्थतः उनके 
मतानुपार गुणवृत्ति ही ध्वनि है ] इस प्रकार की कल्पना करके 'भाक्तमाहुल्‍्त- 
मन्ये! यह कथन किया गया है । 
[ लोचनम्‌ ] 
ननु केलंतदुक्त ध्वनिर्गृणवृत्तिरित्याशंड्क्पाहु -- यद्यपि चेति । अन्यो वेति ॥ 
पुणालदरारप्रकार इति याँवत्‌ | बशंपतेति । भट्टोड्रू दवामनादिना । भामहे- 
नोवतं '--शब्दाश्छन्दोउप्रिधानार्था:' इति अभिधानस्य छाब्दाव्‌ भेद व्यादयातुं 
भट्टोडूटो बाषे-- शब्दानामभिधानसम्रिधाध्यापारों मुख्यों गुणवुत्तिश्व' इति ॥ 
वामनो5वि सावृश्याल्लक्षणा वक्रोक्ति:' इति | मनाक्‌ स्पृष्ट इति | तंस्ताबबू 
घ्बनिदिगुस्मी लिता । ययालिशितपाठकं स्तु स्वरूपविवेक॑ कतुमशबनुवदच्डूि स्तत्स्व- 
रूपविवेकों न कृत: प्रत्युतोपालप्यते, अभग्ननारिकेलवब्‌ यथाश्रुततव्‌प्रन्थोद्‌ग्रहण- 
प्रात्रेणेति । अतएबाहु-परिकल्प्येवमुक्तमिति । यदोवं न योज्यते तबा ध्यनि- 
मार्ग: स्पृष्ट इति पु पक्षात्रिधानूं विदष्यते । 
छिप्तने ध्वनि को गुणवृत्ति कहा है ? ऐप्ों शद्भु। करके, कहते हँ--यघपि 
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धच***। दूसरे किसी धन्य प्रकारः*"। अर्थात्‌ गुण अथवा अलक्कार का कोई प्रकार 
दर्शाते हुए**। अर्थात्‌ भट्टोद्धठ, वामन भादि के द्वारा । भामह ने. कहा- है: 
“धब्द छन्द अभिधानार्थ"”॥” यहाँ शब्द से अभिषान का भेद दर्शाते हुए उद्भूठ 
ने कहा हैं--“ शब्दों का अभिधान अर्थात्‌ अभिघा व्यापार मुख्य और गुणवृत्ति । 
वामन ने भी कहा--सादृढ्य के कारण जो छक्षणा होती है. वह वक्रोक्ति कही 
. जांती है। मनाक्‌ स्पष्ट इति । उन्हों [ काव्यज्ञास्त्रकारों ] ने तो ध्वनि की दिशा 
का उन्‍्मीलन किया था| जैसा जो लिख दिया गया है, उसे उसी रूप में पढ़ 
लेने वालों ने तो स्वरूप का विवेक करने में अप्षमर्थ होकर उसके स्वरूप का 
विवेक नहीं किया, प्रत्युत [ उन्होंने ] बिना टूटे हुए नारियछ के फल के समान 
यथाश्रुत ग्रन्थ को ग्रहण करने के ही द्वारा उपाल्म्भ दे रहें हैं । इसीलिए कहा 
हैं-- 'परिकल्पित करके इस भाँति कहा हैं? यह । यदि इस भाँति की योजना न 
की जाय तो घ्वनिमार्ग का स्पर्श किया गया हैं, ऐसा पूर्वपक्षवालों का कथन विरुद्ध 
हो जात है । 
( आशुवोधिनी ) 

अब श्रष्न यह उपस्थित होता है कि क्या किसी ने 'ध्वनि/ को “गुणवृत्ति' 
नाम दिया हैं? इसके उत्तर में यह कहा गया है यद्यपि ध्वनि” शब्द का उल्लेख 
करते हुए किसी भी आचार्य ने गुणवृत्ति' अथवा गुण एवं अलझ्कार का कोई 
दूसरा प्रकार प्रस्तुत नहीं किया है फिर भी काव्य में अमुख्य वृत्ति का संकेत करते 
हुए भट्टोज्भूट, वामन आदि आचार्यों ने ध्वनिमा्ग” का स्पर्श अवद्य किया था । 
भामह ने काव्य-हेवुओं की गणना करते हुए लिखा है-- शब्द, छन्द, अभिषान, 
इतिहासाश्रित कथा, लोकयुक्ति तथा कला ये काव्य के हेतु हुआ करते हैं । एतद्‌ 
सम्बन्धी कारिका [१-९] में शब्द तथा अभिधान दोनों हो शबदों को पृषक्‌-पृथक्‌ 
'गणता की गई है । अतः इन दोनों शब्दों के अन्तर को स्पष्ट करते हुए भट्टौद्भाट 
ने लिखा है--'अभिषान' शब्द का अर्थ हैं--शब्दों का अभिषा व्यापार | यह दो 
प्रकार का होता है-(१) मुरुंप, (२) गुणवृत्ति । वामत ने भो लिखा है--स|दृइ्य 
. से होने वाली लक्षणा को “वक्रोक्ति! कहते हैं । इस भाँति भामह तथा भट्टीद्धठ 
ने मुख्य के अतिरिक्त गुणवृत्ति व्यापार को और वामन ने सादृइ्य को “वक्रोक्ति! 
रूप में स्वीकार किया है। अतएवं उतके द्वारा ध्वनि की दिशा का उन्मोरून 
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तो कर ही दिया गया | क्योंकि गड़ायां घोष:” इस स्थल पर आचार्य भामह 
यह स्वीकार कर चुके थे कि गद्भा का अमुख्य अर्थ तट” है । साथ ही वे प्रयोजन 
रूप शैत्यपावनत्व तक, जो ध्वनि का अपना पक्ष है, पहुँच ही चुके थे। ऐसी 
स्थिति में उन्होने 'घ्वनि/ का स्पर्श तो कर ही लिया था। इस भांति उन्होंने 
सस्‍्वनि की दिशा का उन्‍्मीलन ही क्रिया था। किन्तु व्याख्याकारों के द्वारा जैप्ता 
पढ़ा गया उसका वैसे का वैसा ही अर्थ भी कर दिया गया क्योंकि वे उसके 
स्वरूप वा विवेक करने में समर्थ न थें। अतएव वे उसके स्वरूप को समझ न 
सके । श्रब वे ही लोग उप्ते उपाल्म्भ दे रहे हैं। जैसे कोई व्यक्ति नारियछ की 
बाहर की कठोरता को है। नारियल का वास्तविक स्वरूप समझ ले और उसे 
फोडकर उसके वास्तविक आन्तरिक स्वाद को जानने का प्रयास न करे । ऐसी 
ही दशा उन व्यास्याकारों की भी रही कि जिन्होंने जैसा सुना था वैसा ही 
ग्रहण भी कर लिया, उसके रहस्यको जानने का प्रयास नहीं किया । इसी भाँति 
घ्वनि पक्ष के अनुकूल भाक्तबाद को स्वीकार करने पर भी एक पंग और आगे 
बढ़ने की आवध्यकता रह जाती है । उप्ते न करके भाक्तवादियों द्वारा ध्वनि का 
उपाल्म्म ही प्रारम्भ कर दिया गया | इसी कारण . उन्हें घ्वनिपक्ष के प्रतिकूल 
बोलने वालों में स्थान प्राप्त हुआ । 

[ कहने का अ्रभिप्राय यह हैं कि पुराने आचार्यों द्वारा यह सद्धुत किया गया 
था कि ध्वनि और लक्षणा एक ही तत्व है| व्याख्याकारों द्वारा इसकी सही 
ब्यास्या न की जा सकी । ] 

इस स्थल पर लोवनकार का कहना है कि इस संदर्भ की योजना इसी प्रकार 
करना उचित है अन्यथा पूर्वपक्ष के प्रकरण में ध्वनि” के स्पर्श की बात कहना 
ठीक न होगा । 

ध्वन्यालोक: 
केचित्पुनलक्षणकरणक्षालीनबुद्धयः घ्वनेस्तत्व॑ गिरामगोचरं सहृदय- 
हृदयसंवेद्यमेव समाख्यातवन्त: । 
लक्षण करने पे अप्रगल्भबु'द्ध वाले 'करहीं [ तृतीय अभाववादी ] ने छवनि 
है| तत्व का केवल सहृदय जनों वेः हृदय द्वारा संवेद्य गौर वाणी से परे [ अथांत्‌ 
अलक्षणीय, झनिवंचनीय, अवर्णनीय ] कहा है । 
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[ लोचनम ] 
. द्वालौनबुद्धय इति अप्रगल्प्रमतय इत्यर्थ: ॥ एते घ॒ श्रय उत्तरोत्तरं भष्य- 
_बुद्धय! । प्राच्या हि विपर्यस्ता एबं सर्वथा | मध्यमाल्तु तब्रूपं॑ जानाना झपिः 
सन्देहेनापक्लुवते ॥ अम्त्यास्त्वनपत्नुवाना अपि लक्षयितुं न जानत इति फक्रमेण 
धिपर्या ससन्देहाज्ञानप्राधान्यमेतेषाम्‌ । 
'शालोनबुद्धयः का भर्थ है अप्रगल्पबुद्धिवाले । ये तीनों ही .प्रकार के 
[ विप्रतिपत्तिकर अभाववादि ] उत्तरोत्तर भव्य-बुद्धि वाले हैं । क्योंकि. पहले 
वाले [ अभाववादो ] तो सर्वथा-विपर्यय-ज्ञान से युक्त है [ अर्थात्‌ वास्तव में वें 
ध्वनि-तत्व के विषय में पूर्णतया क्नभिन्ञ ही हैं । ] मध्यम [ बीचवाले अर्थात्‌ 
दुसरे प्रकार के अभाववादी अथवा' भाक्तवादी ] उस ध्वनि के स्वरूप को जानते 
हुए होने पर भी सन्देह के कारण उसे छिपा देते हैं। श्रन्तवाले [ थर्थात्‌ तृतीय 
अभाववादी ] न छिपाते हुए भी ध्वनि” को लक्षित करना नहीं जानते हैं । इगः 
क्रम से इन तीनों [ क्रमाववादियों ] में [ क्रमशः ] विपर्यास, सन्देह झौर अज्ञान 
का प्राधान्य है । 
( आशुवोधिनो ) ल्‍ 
इस भाँति घ्वनिविरोधी कुल पाँच पक्ष हुए [ अर्थात्‌ अभाववादियों के तीन 
विकल्प अथवा तोन पक्ष+भाक्तवादि+अलक्षणीयतावादी! ] । [इन पाँचों पक्षवालों- 
में उत्तरोत्तर पक्ष वालों को बुद्धि अच्छी है। अतएवं इनमें निक्ृष्टकोटि के 
अभाववादी हुए क्योंकि उनको तो ध्वनि सम्बन्धी सिद्धान्तका ज्ञान ही नहीं है ॥ 
इन तीन प्रकार के अभाववादियों में. सबसे अधिक निम्नकोटि के वे लोग हैं कि 
जो ध्वन्ति को पुर्णछपेण अस्वीकार करते हैं। उनसे अच्छे वे हैं जो कि घ्वनि 
मानते तो हैं किन्तु उसका काव्य के साथ सम्बन्ध स्वीकार नहों करते हैं। इनसे 
भी श्रेष्ठ वे हैं जो कि घ्वनितत्व को काव्य से सम्बद्ध तो मानते हैं. किन्तु उसका 
अन्तर्भाव अन्यत्र करना चाहते हैं। ये तीनों प्रकार के क्रमाववादी निक्ृष्ट कोटि 
में आते है। अतएवं यह अभाववादी पक्ष विपय॑यंमूलक: है । भक्तिवादी अथवा 
भाक्तवादी जन मध्यम कोटि के हैं, क्योंकि वे ध्वनि को समझते तो हैं, किन्तु 
उसका अच्त्तर्भाव ऐसे स्थल पर कर देते हैं जहाँ कि उसका अन्‍्तर्भाव किया जाना: 
संमव ही नही है । यह पक्ष सन्देहमूलक है । तृतीय;पक्षधर अलक्षणीयताबादी 
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जन उसका अन्तर्भाव कहीं भी करना नहीं चाहते किन्तु उनको लक्षण बनाना ही 
नहों श्ाता है । अतएवं ये पुर्ववाणित दोनों पक्षों से श्रेष्ठ हैं | यह पक्ष मज्ञान- 
मूलक है । 
* ध्वन्यालोक: 
तेनैवंविधासु विमतिषु स्थितासु सहृदयमन:प्रीतये तत्स्वरूपं ब्रूम: | 
अतएवं इस प्रकार की विमतियों अथवा मतभेदों के होने से सहृदयजनों के 
हृदयाह्वाद के निमित्त हम उस [ ध्वनि ] का स्वरूप बतलाते हैं । 
_[ छोचनम्‌ ] 
तेनेति । एकंकोः्प्ययं विप्रतिपत्तिरूपो- वाक्याथों निरूपणे हेतुत्वं प्रतिप्चत 
इत्येकबचनम्‌ । एवंविधासु विमतिष्विति निर्धारणे सप्तमी । आसु सष्ये एकोडफि 
यो विभक्तप्रकारस्तेनंव हेतुना तत्स्वरूपं ब्रूम इति॥ ध्वनिस्वरूपसलिधेयमस्‌ ॥ 
अभधिधानासिषेयलक्षणो ध्वनिशञ स्त्रयोर्युत्पाद्य व्यूट्पावक भाव: सम्बन्ध: । विमति- 
निंवृत्या तत्स्वरूपज्ञानं प्रयोजनम्‌ । शास्त्रप्रयोजनपों: साध्यलाधकभावः सम्बन्ध 
इत्युक्तम्‌ । 
तेन < इससे, इस कारण अथवा इसलिये । 'तेन” यह तत्‌ शब्द की तृतीया 
एकवचन का रूप है। तत्‌” शब्द द्वारा पूर्वोक्त तीनों प्रकार के वादों का ग्रहण हो 
जाता है। तृतीया-विभक्ति से हेतुता सिद्ध होती है। एकवचन के प्रयोग से यह 
प्रकट होता है कि घ्वनिविरोधियों का प्रत्येक पक्ष ध्वनि का निरूपण करने में 
हेतु है । कहने का अभिश्राय यह है कि 'ध्वति का स्वरूप बतंलाता हूँ” इस वाक्य 
का तीनों प्रकार के वादों के साथ सम्बन्ध है। जैप्ते कुछ छोग “ध्वनि” के 
श्रभाव का कथन करते हैं अतएव हम उसके स्वरूप का विवेचन करते हैं ॥ 
कुछ लोग उसे अलक्षणीय, अनिवंचनीय कहते हैं, अतएव हम उसके स्वरूप का 
कथन करते हूँ । 'एवंविधासु विमतिषु” में सप्तमी विभक्ति निर्धारण अर्थ में हुई हैं 
निर्धारण का शर्थ है--बहुतों में से एक ॥ अतएवं 'विमतिषु” का अर्थ होगा कि 
इनके बोच में एक भी जों विमति का प्रकार है उसी हेतु से हम उस (ध्बरनि) 
का स्वरूप कह रहे हैं । घ्वनिर्प अभिधेय [विषय] है । ध्वनि तथा छास्त्र का 
अंभिघानाभिषेय नामक ओर वक्ता तथा थ्रोता का व्युत्पाद्य-व्युत्पादकभाव 
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सम्बन्ध है। विमति को निवृत्ति के द्वारा उपके स्वरूप का ज्ञान, प्रयोजन है # 
शास्त्र और प्रयोजन का साध्य-सांघकभाव सम्बन्ध है, ऐसा कहा गया है । 
( आशुवोधिनी ) 

इस प्रकार ध्वनिसम्बन्धी तीनों प्रक्रार की विप्रतिपत्तियों [वादों] को उद्घृत 
कर छवनि के स्वरूप के प्रतिपादन में एक एक कर तीनों .ही हेतु हैं इस बात 
को द्योतिंत करने के लिए 'तेन [इस कारण] इस तृतीयान्त एकवचन का प्रयोग 
किया गया है । प्रंसज्भ॒की दृष्टि से तो यहाँ एकवचन ही होना चाहिए । भाव 
यह है कि ध्वनि के स्वरूप का विवेचन केवल अनेक विप्रतिपत्तियों के एक साथ 
निराकरणार्थ नहीं किया जा रहा है अपितु प्रत्येक विप्रतिपत्ति हो पृथक्‌-पृषक्‌ 
रूप में इसके द्वारा निराकरणीय हैं। 

“एवंविधासु विमतिषु? यहाँ पर निर्धारण अर्थ में सप्तमी हुई है। 'निर्धारण! 
थआर्थ में जहाँ भी सप्तमी विभक्ति प्रपुक्त होतो है वहाँ बहुतों में से किसी एक को 
निर्धारित करना होता है। प्रस्तुत विवेचन में अनेक विमतियों में जो एक भी 
प्रकार है उसके कारण ध्वनि के स्वरूप का निरूपण किया जां रहा है । 

यहाँ पर ्वति का स्वरूप” विषय है । अधिकारो है-- सहृदय व्यक्ति! ॥ 
विमतियों अथवा विप्रतिपत्तियों के निराकरण के साथ 'घ्वनि के स्वरूप का ज्ञान 
प्रयोजन है । ध्वनि [विषय] गौर श्ञास्त्र का अभिधानाभिधेय चामक सम्बन्ध है ॥ 
वक्ता तथा श्रोता का व्युत्पादव्युत्पादकभाव सम्बन्ध है । शास्त्र तथा प्रयोजन का 
साधष्यसाधकभाव सम्बन्ध है । ऐसा कहा गया है । हे 

ध्वन्यालोकः 

तस्य हि ध्वने: स्वरूपं सकलसत्कविकाव्योपनिषद्भूतमतिरमणीयमणी+ 
यसीभिरपि चिरन्तनकाव्यलक्षणविधायिनां बुद्धिभिरनुन्मीलितपुर्वंध्ध । भथ 
च रामायणमहाभारतप्रभुतीनि लक्ष्ये सर्वत्र प्रसिद्धव्यवहारं लक्षयतां 
'सहृदयानां आनन्‍्दो मनसि लभतां प्रतिष्ठामिति प्रकाश्यते ॥ १॥ 

आर्थात्‌ उस धवनि क। स्वरूप समस्त सत्कवियों के काव्यों का परम रहस्यभूत 
जत्यन्त धुन्दर है जो कि प्राचीन काव्यलक्षणकारों को सूक्ष्म से सुक्ष्म बुद्धि द्वारा 
भी भ्रस्फुटित नहीं हो सका है, और जिसका ब्यवहार रामायण, महाभारत 
जादि रूक्ष्य (ग्रन्थों) में सर्वत्र प्रसिद्ध है, ऐसे उस [ष्वनि के स्वरूप] को लक्षितत 
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करते हुए सहृदय पुरुषों के मन में भआनन्दपूर्ण प्रतिष्ठा तथा स्थिरता को प्रात 
करे, इस उद्देदय से उप्तका प्रकाशन किया जा रहा है । 
[ छोचनम्‌ ] 

कथ शोतृगतप्रयोजनप्रयोजनप्रतिपादक्र 'सहृदयमनः प्रीतये' इति भाग 
व्यास्यातुमाहु-- तस्य हीति । विमतिपदपतितस्येत्यथं; । ध्वनेः स्वरूपं लक्षयताँ 
सम्बन्धिनि सनसि क्षानस्वों निवृत्यात्मा चमत्कारापरपर्यायः प्रतिष्ठां परेथिप- 
ययासाद्युपहतेरनुन्पुल्यमानत्वेन स्थेमानं लप्नतामिति प्रयोजन सम्पावयितु' तत्स्व- 
'रूपं प्रकाश्यत इति सद्भुति: । 

अब श्रोता के अन्दर विद्यमान रहने वाले प्रयोजन के प्रयोजन का प्रतिपादन 
फरने वाले 'सहृदयमन:श्रीतये” [सहृदयजनों के मन को प्रसन्नता प्रदान करने 
के लिए] इस भाग की व्याख्या के लिए कहते हैं--तस्य हि. इतिः-उस घ्वनि 
का भर्थात्‌ विभक्ति के मार्ग में पड़े हुए ध्वनि के स्वरूप कों लक्षित करने पालों 
के सम्बन्धी मन में आनन्द, जो कि निवृत्तिर्प 'तथा जिसका दूसरा पर्याय 
चमत्कार है, प्रतिष्ठा को अर्थात्‌ विपर्यास आदि से उपहत, दूघरे अभावव।दो आदि 
ब्वारा उन्मूलक न हो सकने के कारण स्थिरता को [ आनन्दप्रतिष्ठा को ] प्राप्त 
करे इस प्रयोजन के सम्पादन के लिए उस [ ध्वनि ] का स्वरूप प्रकाशित करते 
हैं, यह सज्भति है । ' 
( आशुवोधिनो .) ः 

श्रोताओं की. दृष्टि से प्रस्तुत ग्रन्थ का प्रयोजन है--विमति की निवृत्ति के 
साथ ध्वनि के स्वरूप को जान लेना । हृ प्रयोजन का प्रयोजन है 'सहृदयमन: 
प्रीति” इसी को स्पष्ट करते की दृष्टि से 'तस्य हि'** * आतन्‍्दो लभतां प्रतिष्ठाम्‌र 
यह लिखा गया है । इस वाक्य का अन्वय इस भाँति करना होगा--' घ्वने: 
स्वरूप ऊक्षयतां मनसि आनन्दो रभतां प्रत््वा] ! 'ज्लॉतृरद' का जथे है सभी 
प्रकार के दुःछों से । क्रांपत कर हैता । इसका दूसरा पर्याय चमत्कार” भी 
हो सकता है।! 'प्रतिष्ठा' का अर्थ है इस प्रकार की स्थिरत। कि जिसका 
हल्मूलन विपर्यास आदि से उपहृत बुद्धिवाल्े अर्थात्‌ अभाववादी आदि पाँच प्रकार 
के घ्यतिविरोधी छोग न कर सके । “लमताम्‌ ८ प्रांस हो! का भाव है--उपयुंक्त 
श्रयोजन की पूर्ति हेतु उत्त ध्वत्ति का स्वरूप प्रकाशित किया जा रहा है। . 
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[ लोचनम्‌ ] 
प्रयोजन च नाम तत्सम्पादकवस्तुप्रयोक्‍तृताप्राणतयेव तथा. भवतीत्याशयेन 
“प्रीतये तत्स्वरूपं ब्रूम”' इस्येकवाष्यतया व्याश्येयम्‌ तत्स्वरूपशब्दं॑ ष्याचक्षाणः 
संक्षेपेण तावत्पूर्वोदीरितविकल्पपचकोद्ध रणं॑ सूचयति-सकलेत्यादिना । सकलू- 
घाब्देन सत्कविशब्देन च प्रकारलेशे क्मिश्चिविति निराकररोति ॥ भ्तिरमणीय- 
समिति भाकताद्यतिरेकमाह । न हि 'सिहो वदुः, 'गड्भायां घोषः” इत्यत्र 
रम्पता काचित्‌ उपनिषद्भुतशब्देन तु अपूर्व समास्यामात्रकरण हत्पादि 
निराकृतम्‌ । अणीयसीभि रित्याधिना गुणालड्धूुगरानन्तभ्‌ तत्व॑ सुचयति । भथ 
चेत्पादिना 'तत्समयान्‍्त:पातिन” इत्यादिना यत्सामयिकत्व॑ शद्धित तज्िरवकाशी- 
फरोति। रामायणमहाघारतशब्देनाविकवेः प्रभृति सर्वेरेव 'सूरिप्तिरस्यादरः 
कृत इति दर्शयति । लक्षयतामित्यनेन वाचां स्थितमधिषय इति पराप्यति॥ 
लक्ष्यतेष्नेनेति लक्षो लक्षणम्‌ । लक्षेण निरूपयन्ति एक्षयन्ति, तेषां लक्षणद्वारेण 
निरूपयतामित्यर्थ: । सहृदयानामिति। येषां कांव्यानुशीलनास्यासवज्ञादिशद्री- 
भूते मनोघुकुरे वर्णनीय तन्‍्मयीमभवनयोग्यता ते स्वहृदयसंवादभाज: सहृदयाः ॥ 
यथोक्‍तस्‌ -- 
यो.र्थों हृदयसंवावी तस्य भावों रसोजझ्भूबः । 
द्वारीरं व्याप्पते तेन शुष्क॑ काष्ठसिवार्तिना ॥॥ 


प्रयोजन तो उस, [प्रयोजन] के द्वारा सम्पादनीय वस्तु की जो प्रयोक्‍तृता 
अथवा प्रश्नोजकतारूप प्राण जिम्तका, ऐसा होता है । इस दृष्टि से 'प्रीति के लिये 
उस घ्वनि का स्वरूप बतला रहे हैं” इसके धराथ एकवाक्य रूप से व्याख्या की 
जानी चाहिये । अथवा यह व्याख्या है। उप्तके स्वरूप को व्याख्या करते हुए 
सद्धुत रूप[में पूर्ववर्णित पाँचों पक्षों [ विकल्पों ] का निराकरण सूचित करते हैं-- 
“सकल! इत्यादि द्वारा । सकल तथा सत्कवि ढाब्दों के द्वारा कोई प्रकार छेश 
सम्भव भो हो” इसका निराकरण करते हैँ । 'अतिरमणीय”ः इस विजशेषण द्वारा 
भाक्त! अर्थात्‌ लाक्षणिक से पृथऋत्व बतलाते हैं क्योंकि 'सिहो बटुः” तथा “गज्भायां 
चोष:' इनमें कोई रमणीयता नहीं है । “उपनिषद्धूत' इस विशेषण शब्द द्वारा 
“अधूर्वमाल्‍्या [ घ्वनि यह नवीन नाम ] का रखना? इसका निराकरण किया है । 
“अणुतर' [अणीयसी] इत्यादि बुद्धि के विद्वेषण द्वारा [ध्वनि का] गुण और अल 


हढ घ्वन्यालाक 


छुपर में अन्तर्भाव नहीं हों सकठा है, यह सूचित करते हैं । और भी” इत्यादि के 
हारा 'उस समय के होने वाले” इत्यादि द्वारा जो सामयिक्र होने सम्बन्धी श्र 
की गई थी उसे निरवकाश करते हैं । “रामायण-प्रहाभारत' इत्यादि शब्दों के द्वारा 
आदिकवि से लेकर सम्पूर्ण [ सूरिभिः | विद्वानों ने इस [ ध्वनि ] का आदर 
किया है, यह प्रकट करते हैं । 'हक्षित फरते हुए! के द्वारा वाणी के अविषय में 
ल्यत! कः निराकरण करते हैं । -/लक्षित करते हैं” हसके द्वारा लक्षण करते हैं । 

जिसके द्वारा (छक्षित किया जाये उसे लक्ष” कहते हैं. भर्थात्‌ लक्षण। लक्ष अथवा 
छक्षण द्वारा निरूपण फरते हैं । [इसको कहा जायगा] उन सबका अर्थात्‌ “लक्षण! 

के द्वारा निष्पण करने वालों फा | सहृदयानामिति । काव्यानुशीलन के अभ्यास 

द्वारा जिनके विशदीभूत मन के दर्पण में वर्णनीय वस्तु के साथ तन्मय हों जाने 

की योग्यता हो, वे अपने हृदय के साथ संवाद [वर्णनीय वस्तु के साथ एकीकरण ] 

को प्राप्त होने वाले जन सहृदय हैं । जैपा कि कहा भी है-- 

“जो, श्र्थ [ विभावादि रूप वस्तु ] हृदय के साथ संवाद रखनेवाला हुआ 
करता है, उसकी भावनायें रसोद्धूव में कारण हुआ करती हैं । वह सहृदय के 
धारीर को उसीं प्रकार व्याम कर लिया करता हैँ जिस प्रकार सूखे हुए काष्ठ को 
छाग्नि व्याप्त कर लिया करती हैं ।” 

( भाशुवोधिनी 3) 

घ्वि: के स्वरूपनिरूपण में दो प्रयोजन हैं--( १ ) ध्वनि के सम्बन्ध में 
ध्वनिबिरोधियों द्वारा जो तर्क भ्रादि प्रस्तुत किये गए हैं उनका निराकरण घ्वनि 
के स्वरूपनिरूपण द्वारा स्वयं ही हो जायगा यह है प्रथम प्रयोजन । ( २ ) ध्वनि 
के स्वरूप का निरूपण करने से सहृदयजनों को जो प्रीति प्राप्त होगी-यह द्वितीय 
प्रयोजन । 

का ज्ञान प्राप्त करने प्रेन्ध 
पल के निमित्त नल विन पक यह] 
; प्रवृत्त होगा । यही इन दोनों 
की एक्वाक्यता अथवा एकछपता है । | माँति3एकवाक्य में-'प्रीति के लिए 
उस ध्वनि के स्वरूप क्रो“हम बतलाते है! ऐसी व्याल्या करनी चाहिए । अथबा 


यदि 'व्याख्येयम्‌! को व्याख्या+इयम्‌? ऐसा मान लें तो इस भाँति 
यह व्याख्या है । ति एकवाक्य में 


को 


प्रथम उद्योतः ध्ष 


अनेक विद्येषणों के साथ “तत्स्वरूपम” की जो व्याख्या की गई है उसके 
हारा घ्वनिविरोधो परचचों पक्षों के निराकरण को सूचित किया गया हैं | ये पाँचों 
पक्ष हैं-- क्रभावधादो पक्ष के तीन प्रकार के विकल्प तथा. चौथा भाक्तवादो श्ौर 
पाँचवाँ अलक्ष णीयतावादी पक्ष । ऊपर की पंक्तियों में ध्वनि का जो विशिष्ट 
स्वरूप प्रदर्शित किया गया है उसमें प्रयुक्त विदोषण इन पाँचों. पक्षों के निरा- 
करण को घ्वनित करने वाले तथा साभिप्राय हैं। सकल? तथा “सत्कवि! शब्दों 
से “कस्मिड्चित्‌ प्रकारलेशे' वाले पक्ष का [ भर्थात्‌ यह ध्वनि सम्पूर्ण श्रेष्ठ कवियों 
के काव्य में उपनिषद्भूत प्रधान तत्व है, से इस कथन का कि पह कुछ थोड़े से 
विचारकों द्वारा प्रचलित मलड्डु।रों का ही नया प्रकार कल्पित कर लिया गया 
है, निराकरण हो जाता है। यह घ्वनितत्व “अतिरमणीयम्‌” है, के द्वारा 
भाक्‍तपक्ष का [ भर्थातू-/यह ८ वनि तत्व, अत्यन्त रमणीय है” के द्वारा भाक्ल 
अथवा लक्षणापक्ष का निराकरण हो जाता है क्‍योंकि “बालक सिंह, 'गज्भा! में 
घर'* आदि लक्षणामूलक वाक्यों में कोई रूणोयता नहीं हुआ करती है जब कि 
घ्वनितत्व को 'अतिरमणीय” कहा गया है। ], उपनिषद्भूतम्‌? से “अपूर्वसमाख्या- 
सात्रकरणे” वाले पक्ष का [ अर्थात्‌ ,यह ध्वनितत्व सम्पूर्ण सत्काब्यों का उपनिषदु« 
भूत है” के द्वारा 'एक नवीन नाम रख देने से बया लाभ ?” का निराकरण हो 


जाता है। ] “अणीयसी भष्चिरन्तनकान्यलक्षण विधायिनां बुद्धिभिरनुन्मी लित- 
, पूर्वम्‌”” इस विशेषण के द्वारा गुण लौर अलड्ूर के छक्तमुतत्ववादी पक्ष का 


[ भर्थात्‌ 'घ्वनितत्व सुक्ष्मपरिमाण से युक्त बुडिवालों के द्वारा भी समझ पाना 
कठिन है' इस कथन के द्वारा “उस ध्वनि का गुण अथवा अलद्भुर में अन्तर्भाव 
कर दिया जामा चाहिये” इस कथन का निराकरण हो जाता है ।] 'अथ च! 
इत्यादि के द्वारा. तत्समयान्तःपातिना फद्िच्त्‌” सम्बन्धी पक्ष का [ कुछ लोगों थे 
ध्वनि के सम्बन्ध में यह कहकर सामयिक बतलाया था कि” कुछ सहृदय व्यषितयाँ 
द्वारा स्वीकार कर लेने मात्र से ध्वनि का स्वरूप स्थिरता को भ्राप्त व कर सकेगा? 
इसका निराकरण करते हुये यह कहा गया है कि “रामायण. महाभारत जादि 
सम्पूर्ण सत्काव्यों में ध्वनि का आदर किया गया है। यहाँ तक कि आदिककि 
तक ने उसकी प्रतिष्ठा की है ।' अतएव ध्वनि कुछ सहृदयों . द्वारा मान्यता का 
विषय नहों बन सकता है। ] त्था लक्षयताम्‌ [ लक्षित करते हुए |” इस पद के 
द्वारा वाचां स्थितमविषये' का:निराकरण किया गया है [ पंचम पक्ष था कि बहु 
५ घ्व० 


चर ध्वम्याठोके 


झवनि वाणी का विषय नहीं हो सकती अर्थात्‌ उपका लक्षण किया ही नहों जा 
सकता है । इसके निराकरण में कट्ठा गया है 'लक्षयताम्‌” कर्थात्‌ उस घ्वनि के 
स्वरूप का लक्षण द्वारा निरूपण करने वाछे । अ्रभिप्राय यह है कि उस ध्वनि 
के स्वरूप का लक्षण किया जा रहा है। ] इस भाँति पाँचों पक्षों अथवा विप्रति- 
पत्तियों का उपर्युवत्र विद्येपर्णो द्वारा निराकरण हो जाता है । 
['छक्षयताग!--'लोचन” तथा 'बालप्रिया! दोनों टीकाओं के लेखकों ढारा 
“रप्षयताम्‌! इस पद की व्यास्त्रा में 'लक्ष्यतेडनेन इति लक्षों लक्षणम्‌ ॥ लक्षेण 
निरूपयन्ति लक्षयन्ति, टेपां लक्षणदारेण निरूपयताम्‌! यह भर्थ किया गया है ॥ 
यहाँ करण में 'घत्र! प्रत्यय करके 'लक्ष” शब्द का निर्माण क्रिया गया हूँ | किन्तु 
पाणिनीय थ्ञास्त्र के अनुसार करण में घत्र्‌ नहीं होता है क्योंकि ल्युट” उसे बाघ 
देता है । इमका समाधान यह है कि [जब महाभाष्यकार ने “उपदेशें$जनुतासिक 
इत्‌ में बाहुडकात्‌ करण घत्रन्त 'ठपदेश? शब्द का साधन क्रिया है तो किर बाहुल- 
कात्‌ करण घत्रन्त वाला मार्ग यहाँ भी निकाला जाता संभव है । किन्तु 'दिव्या- 
डजना! में महादेव थास्त्री जी द्वारा 'लक्षयताम्‌! का सीधा 'निरूपयताम्‌” अर्थ कर 
देने से पूर्वोक्त बाहुलक की क्लिप्ट कल्पना से बचा जा सकता है। ऐशी स्थिति में 
अगतिक गति तथा बाहुलक का आश्रयक प्राप्तर करण घबनन्‍न्त लक्ष” पद के 
ब्युत्पादन का प्रयास क्यों किया जाय ? यह विद्वानों द्वारा विचारणीय है । 
सहृदय ही इस ग्रन्थ के अधिकारो हैं। काठ्यों के अनु शीलन के अम्यास द्वारा 
जिनके विद्वदोमृत मत के दर्पण में वर्णनीय वस्तु के साथ तन्मय हो जाने की 
योग्यता हुआ करती है वे अपने हृशय से संवाद [ अर्थात्‌ वर्णनीय वस्तु के साथ 
एकता स्थापित करना | को प्राप्त होने वाले जन हो साहृदफ्जन कहलाते हैं । 
[ अर्थात्‌ वर्णनोग्र वस्तु के साथ तन्मयता अथवा एक्राकारिता को प्राप्त कर लेना 
हो सह्ददयता है । ] जैसा कि कहा भो गया है-- 
जिस अर्थ [विपय] में हृदय को तन्मय कर देनें वाली सामर्थ हुआ करती है 
छसकी भावना अ्रववा निरन्तर चर्वणा ही चर्बगाप्राण इसकी अभिव्यक्ति में कारण 
होती है ।.जिस भांति सूले हुए काठ में अग्नि ब्याप्त हो जाया करती है, उसी 
भाँति हृदय करो एकाकाररूप में परिणंतकर वह अर्थ अथवा विषय सम्पूर्ण शरीर 
बर अपना प्रमाव उत्पन्न किया फरता है। इसी दृष्टि से रसचर्वणा के अवसर पर 
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रोमाण्च आदि शारीरिक विकारों को अनुमूति हुआ करतो है । 
[ लोचनम्‌ ] 
आनन्द इति। रसचर्वणात्मन: प्राषान्यं दर्शयन्‌ रसप्बनेरेव सर्वत्र सुख्य- 
भूतमात्मत्वमिति बशंयति । तेन यदुक्तमू-- 
घ्वनिर्नामापरों योडवि व्यापारों व्यज्जनात्मक) | 
तस्य सिद्धेषवि भेदे स्पात्काध्येड्शत्ज /न रूपता ॥ इति ॥॥ 
तदुपह॒स्तितं भवति तथा ह्यभिघाभावनारसचर्व॑णात्मके5पि अ्यंशे काव्ये 
रखसचवंणा तावज्जीवितभूतेति सवतो5प्यविवादो5स्ति । ययोक्‍त त्ववेव-- 
काध्ये रसयिता सर्बो म बोद्धा न नियोगमाक्‌ । हति ॥ 
तदस्त्वलड्ूा रघ्वस्यभिप्रायेणांशमात्रस्वभिति सिद्ध सलाघनम्‌ ।_ रसब्वस्यन्ि- 
श्रायेण तु स्वाध्पुपगमप्रतिद्धतवेदनविरद्धमिति । तत्र फवेल्तावर्कीर््पापि प्रीति- 
रेव सम्पाद्या | यवाहु-- कीति स्वरगंफडामाहुः' इत्यादि । श्रोतृ्गां च व्युत्पत्ति- 
श्रीती यद्यवि स्तः, यथोक्तम्‌ू-- 
घर्मायंकाममोक्षेषु बेलक्षण्य॑ कलासु च।* 
करोति कीर्ति प्रीति साधुकाव्यनिषेवणम्‌ ॥ इति ॥ 

'आनन्दो मनमप्ति लभतां प्रतिष्ठाम' इस कथन में मी साधारग अर्थ के अति 
रिक्त निम्नलिखित दो बातें और भी घ्वनित होती हैं-- 

१. भागे चलकर ध्वनि के तीन भेद किये जावेंगे -( १ ) वस्तुष्वनि (२ ) 
अलद्भारघ्वनि और ( ३ ) रसव्वनि । इन तीनों में बानन्दरूपरसध्वनि की ही 
प्रधानता हैं । प्रथम बात तो य्रह ध्वनित होती है । 

२. दुवरो यह है कि 'ध्वन्याडोक! इप ग्रन्ध के रचथिता हैं आनन्दवर्धगा- 
चार्य । रचयिता होने के अतिरिक्त वे ध्वनिमार्ग के संध्यापक मी हैं ॥ अतएवं इस 
ध्वनि की स्थापना रूप कार्य. के द्वारा सहृदयों के मन में उनको प्रतिष्ठा प्राप्त हो ॥ 
इस भावना को भी अपने नाम के आदि भाग “आननन्‍्द' छाब्द द्वारा प्रकट किया है ॥ 

आनन्द इति । रसचर्वणा रूप [ आनन्द का ] प्राघान्य दिखलाते हुए 'रस- 

ध्वति' का ही प्रमुखहप पे सवंत्र आत्मत्व है, यह दिखला रहे हैं । इसी लिये जो 
पक कहा था+- मी . हे 

ध्वनि नामका जो भी अन्य व्यज्जनात्मक व्यापार, है. उसका [, अभिषा और, 


६८ ध्वन्यांछोके 


भावना से ] मेद सिद्ध हो जाने पर भी उसका काव्य में अंशत्व ही होगा, 
[ काब्य ] रूपता नहीं होगी । 

वह निराकृत हो जाता है क्‍योंकि अभिधा, भावना मौर रसचर्वणारूप तीन 
स्ंशों वाले काव्य में रसचर्वणा प्राणखूप में स्थित है, यह तो आपके मत में भी 
निविवाद है । जैसा कि आपचे ही कहा है-- 

काब्य में रस लेले वाले सभी हो जाते हैं, किन्तु जानने वाला नहीं होता है 


थ्लौर न आज्ञापालन करवे वाला ही होता है । 
अतएव यदि वस्तुध्वनि और अलड्ूरघ्वनि के भ्रभिप्राय से अंशत्वमात्र है 


तब तो सिंद्ध बाठ को ही सिद्ध करना है। और यदि रसच्वनि के अभिप्राय से है 
तो स्वयं ही स्वीकार की गई हुई प्रसिद्धि रूप सहृदयानुभव संवेदन के विरुद्ध होः 
जाता हैं | कवि की से मी प्रोति का ही सम्पादन करता है । जैसा कि कहा है- 
“कीति को स्वर्गंरूप फलवाली कहते हैं ।! इत्यांदि, जैसा कि कहा भो गया है-+- 

“साधु अथवा संत्काव्य के सेवन करने से घर्म, अर्थ, काम थलर मोक्ष तथा 

कलाओं में कुशलता और कीति तथा प्रीति रूप फल प्राप्त होते हैं ।? 
( आशुबोधिनी ) 

“आनब्द” इति | इस स्थल पर आनन्द शब्द विशिष्ट अर्थ का घोतक है । 
रस की धर्वणा ही 'भानन्द' हैं। अतएवं सर्वत्र रसध्वनि की ही प्रघानता है । 
इसको ही काव्य की आत्मा क्रथवा स्वरूप कहा जा सकता है। ऐसी स्थिति में 
भट्टनायक द्वारा णो यह कहा गया था कि ध्वनि नाम का जो दूसरा व्य्जना- 
ह्मक व्यापार है, यदि उसे अभिधा तथा व्यञ्ञना से पृथक्‌ एक नवीन प्रकार 
स्वीकार कर भी लिया जाय तो भी वह अंश ही होगा, काव्य का स्वरूव अथवा 
श्ात्मा कभी भी नहीं हो सकता है । उनकी इस बात का निराकरण उन्हों के 
छिद्धान्त से स्वतः ही हो जाता है। बयोंकि वस्तु, अलझ्भार और रसभेद से ध्वनि 
को तीन प्रकार का कहा गया है । इनमें रसचर्वणा को ही काव्य का जीवन माना 
शया है | इस विषय में भट्टनायक को कोई विवाद नहीं है । जैसाकि उन्होंने स्वयं 

ही कहा 6 । ४ 
'काग्य में न तो ज्ञान की ही प्रधानता है. और न उपदेश की ही, उसमें तो 
एकामात्र रस की ही प्रधानता है । / 
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अब यदि “ध्वनि” को अंशो न मानकर वे अंश रूप में हो उसे स्वीकार 
करते हैं. तथा अभिप्राय रूप में वे वस्तृष्वनि और अलझ्छारघ्वनियों को ही 
जंशहव में मानते हैं तो इसे तो हम भो इसो खय में कहते हैं । तब तो हमारी व 
उनको एक हो बात रहो । किन्तु यदि उनका क्षभिप्राय .रसघ्वनि! को अंशखूप 
में मानने से है तत्र तो वे स्वतः स्वोकृत अयने सिद्धान्त से ही विरुद्ध जा रहे है । 
प्रसिद्धि के भो विरुद्ध यह होगा, साथ ही संहृदयों के स्वसंवेदनसिद्धि के विदद्ध भो । 
काव्यशास्त्र के आचार्यों द्वारा काव्य के अनेक प्रयोजन माने गये हैं । उन्त 
* सभी में “आनन्द! का हो प्राघान्य है। कविदृष्टि से काव्य के प्रयोजन हैं कीति 
तथा प्रीति । कीर्ति के द्वारा भी प्रीति का ही सम्पादन हुआ करता है ॥ जैसाकि 
कहा भी गया है--कीति स्वर्गफलछ वाली हुआ करती है ।” आनन्द का ही नाम 
स्वर्ग भी है। अतएवं कीति का भी फल आनन्द हुआ ।' 
श्रोता की दृष्टि से व्युत्पत्ति तया प्रीति कों काव्य का प्रयोजन कहा गया है ॥ 
जैसा कि कहा मी गया है--धर्म, अथं काम और मोक्ष तथा कलाओं में नैयुण्य , 
कीति और. प्रीति-ये फल सत्काग्य का सेवन. [ अध्यपन आादि ] करने से हुआ 
करते हैं ।! 
[ छोचनस्‌ ] 
तयापि तत्र प्रीतिरेव प्रधानम्‌ ॥ अन्यया प्रमुप्त॑मितेस्यों वेदादिध्यो सिश्र- 
संमितेभ्यश्चेतिहासादिष्यो व्युत्पत्तिहेतुभ्पः फो5स्प क्राव्यख्पस्य थ्युत्पत्तिहेतो- 
जायासं मितत्वलक्षणो विशेष इति प्राधान्पेनानस्व एबोक्त। । चतुव॑णं'पुत्पत्ते रवि 
चानन्व एव पायंन्तिक मुरुयं फलस्‌ ॥ 

- आनन्द एति घ॒ प्रन्यकृतो नाम । तेन स आनत्व॒वर्ष नाचार्य एतच्छास्त्रद्वारेण 
सहृबपहुबपेषु प्रतिष्ठां बेववायतनादिवदनश्वरी स्थिति गउछत्विति भाव: ॥ 
“सथोक्तम्‌-- 

उपेयुषामपि- दिव॑ सन्निबन्धविधायिनाम्‌ । 
आास्त एथ4 निरातजूं कास्तं॑ काव्यप्र्य बपु: ॥ इति ॥॥ 
यया मनत्ति प्रतिष्ठा एवंविधमस्य मतः, सहृदयचक्रवर्तों खल्वयं प्रृश्ण- 
कषिति यावत्‌ | यवा 'युद्धे प्रतिष्ठा परमाजु नस्य” इति। स्वनामप्रकढोकरणं 
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शओोतृणां प्रव॒त्य ड्डमेव पम्भावनाप्रत्ययोत्पावनमुखेनेति प्रन्थान्ते वक्यामः | एवं 
प्रन्धक्ृतः कवेः श्रोतुश् मुख्य प्रयोशनमुक्तम्‌ ॥ १-॥ 

फिर भी वहाँ प्रीति ही प्रघान है । अन्यथा प्रभुसंभित वेदादि से और मित्र- 
पंम्ित इतिहास आदि से, जो व्युत्पत्ति के हेतु हैं, उनसे व्युत्पत्ति के हेतुमूत काव्य 
का जायामम्मितत्व रूप वैशिष्दूय ही कया रहेगा ? इसी कारण प्रघानरूप से 
“आनन्द! हो यहाँ पर कहा गया है | धर्म आदि चारों वर्गों की व्युत्पत्ति का भी 
आनरद हो पार्यन्तिक [ अन्तिम ] मुख्य फल हैं । 

ओर ' आनन्द! यह ग्रन्थकार का नाम [भी] है । इससे वे [आनन्दवर्घनाचार्य] . 
इस शास्त्र के माध्यम से सहृदयों के हृदयों में प्रतिष्ठा को, श्र्थात्‌ देवमन्दिर में - 
देवता की भाँति कभी नष्ट न होनेवाली स्थिति को प्राप्त करें। जैसा कि कहा 
भी गया है-- 

'वर्ग॑ को प्राप्त हुए भी श्रेष्ठ काव्य के रचयिता कवियों का, बिना किसी 
गातडुः के, कमनीय काव्यमय शरीर प्रतिष्ठित ही रहा करता है ।! / 

जिस भाँति [ सहृदयों के ] मन में प्रतिष्ठा हो, ऐसा इनका मन है। अभि- 
प्राय यह है कि ग्रन्यकार तो सहृदयचक्रवर्ता हैं। जैसे-युद्ध में म्जुंन की महती 
प्रतिष्ठा है ।” अपने नाम का-यह प्रकट किया जाना श्रोताओं की प्रवृत्ति का, 
सम्भावना का विश्वास उत्तन्न करने के द्वारा, अद्भ है, इस बारे में ग्रस्थ के 
शन्‍्त में हम कहेंगे। इस भाँति ग्रन्थकार, कवि और श्रोता का श्रमुख प्रयोजन 
कहा गया है ॥ १ ॥ 

( आशुवोधिनी ) 

फिर भी इन सभी में 'प्रोति” की ही प्रघानता है बयोंकि यह प्रीति ही काथ्य 
का प्रमुख्च प्रयोजन है। उपदेश तीन प्रकार के माने गये हैं--( १ ) प्रभुसम्मित- 
(२) मित्रसम्मित और (३) जायासम्मित | ( १ ) प्रभुसम्मित उपदेश-बेद भादि 
का उपदेश | वेद के उपदेश में किसी प्रकार का तर्क आदि करना संभव. नहीं होता 
है । उसका पालन करना अनिवार्य हुआ करता है । ( २ ) मिन्रसम्मित उपदेश-- 
जैसे दर्शन अथवा इतिहास-पुराण आंदि का उपदेश । यह उपदेश मित्र की भाँति 
अच्छे-बुरे का स्पष्ट निर्देश कर दिया करते हैं. तथा स्वयं निर्णय करने हेतु छोड़ 
दिया करते हैं। (३ ) जाया अबवा काम्तासम्मित उपदेद-न्यह सर्वश्रेष्ठ उपदेश 
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है। यही उपदेश काथ्य का होता है । इस उपदेश में व्युत्पत्ति [ निपुणता ] के 
साथ प्रघानरूप से “आनन्द! ही रहा करता है। इसमें प्रणयिनी के प्रणय को ही 
तरह सर्वया आनन्द को ही प्रघानता हुआ करती, है। वेदादि के उपदेशों को 
तथा मित्रों की सम्मति को ठुकराया जा सकता है किन्तु आनन्द की अनुभूति के 
साथ प्रणयिनी द्वारा जो प्रभाव उत्पन्न कर दिया, जाया करता है उसका पालन 
करना अनिवाय॑ सा हो जाया करता है । इसो भाँति काव्य के सम्यक्‌ अनुंशो लन 
से उत्पन्न हुए प्रभाव का अतिक्रमग किया जा सकता भी संभव नहीं हुमा 
करता है । 

चारों [ घर्म, अर्थ, फाम और मोक्ष ] वर्गों की थ्युत्पत्ति का अन्तिम फछ 
प्रीति अथवा आनन्द ही है। यही आनन्द शब्द का वास्तविक अर्थ है । साथ हो 


आलन्दवर्धनाचाय॑ ने अपने उद्देश्य को भी “आनन्द” इस नाम से भ्रकंट कर 
दिया । ) 


अभिप्राय यह है कि ग्रन्यकार धआानम्दवर्धनाचार्य का उद्देश्य यहो था कि 
वे सहृदयों के हंदयों में उसी भाँति प्रतिष्ठा अथवा सम्मान को प्राप्त करें कि जिस 
भाँति किसी देवालय में सम्बन्धित देवता को प्रतिष्ठा प्राप्त हुआ करती है ॥ 
मन्दिर में प्रतिष्ठा शाइवत नहों हुआ करती है किन्तु मन में प्रतिष्ठा निषिचित रूप 
से दाववत हुआ करती है । इस भाँति जव ग्रन्थकार सहृदयों के मन में स्थिर 
रहेगा तो उनके इस सम्भावना प्रत्यय अर्थात्‌ अत्यधिक सम्मान के प्रति विश्वास 
करके श्ोतागण भी अवद्य हो उसके नाम से पग्रन्धं के अच्ययन में प्रवृत्त होंगे ॥ 
अतएव ग्रन्थकार निश्चित रूप से सहृदयचक्रवर्ती हैं। प्रतिष्ठा! का अंर्थ है 
अत्यधिक सम्मानपूर्ण स्थिति । जैसे-'युद्ध में अजुन. की बहुत बड़ी प्रतिष्ठा है ॥ 

इस भाँति ग्रन्थकार, कवि तथा श्रोता--तीनों की दृष्टि से प्रमुख प्रयोजन 
“आनन्द” का कथन क्रिया गया ॥ १॥ 

इस भाँति इस ग्रन्थ के प्रारम्भ में ही कथित अनुबन्धचतुष्टय का स्वष्प 
इस स्थल पर पूर्णतया स्पष्ट हो जाता है। “तत्स्वरूपं ब्रूम:' के द्वारा इस ग्रन्थ 
का प्रतिपाद्य त्रिषय 'ध्वनि का स्वष्टय! है, यह सूंचित होता है। 'विमतियों की 
विश्रतिपत्तियों की निवृत्ति तथा उससे 'सहृदयमनःप्रीतये! के द्वारा मन: प्रीति: 
: रूप प्रमुख प्रयोजन का ज्ञान प्राप्त: हो जाता है । ध्वनि के स्वरूप को जानने की 


छर्‌ ध्वन्यालोकै 


इच्छा रखने वाले सहृदय जन ही उप्तके अ्रषिकारी हैं । शास्त्र का विषय के 
साथ प्रतित्राद्य-प्रतिपादकभाव सम्बन्ध है. और प्रयोजन के साथ साध्यसाघनभाव 
सम्बन्ध हैं । 
घ्वन्यालोक! 
तत्र ध्वतेरेव लक्षयितुमारब्प्रस्य भूमिकां रचयितुमिदमुच्यते-- 
यो5थं) सहृदयहलाध्यः काव्यात्मेति व्यवस्थित: । 
वाच्यप्रतोषमानाख्या तस्य. भेदावुभी स्मृतो ॥ २७ 
यहाँ प्रयुक्त तत्र” पद का निर्माण मावलक्षण सप्तमी के अथवा सति सप्तमी 
के द्विवचनान्त से 'श्रल्‌/ प्रत्यय करने से हुआ है । क्रतएवं उसका भर्थ उन दोनों 
' अर्थात्‌ (विषय ओर प्रयोजन के स्थित होने पर” यह होता है । 
(तत्र) विषय तथा प्रयोजन-इन दोनों की स्थापना हों जाने पर, जिस /! 
घ्वति का लक्षा करना है, उसकी आधारभूमि [ मूमिरिव भूमिका ] बनाने की 
दृष्टि से कहते हैं -- 


सहृ रथ जतों द्वारा प्रशव्ित जो अर्थ 'काब्य की आत्मा” के रूप प्रतिष्ठित है 

उसके वाज्य ओर अ्रतोधपान नाप्रक दो भेद स्वीकार किये गये हैं । 
[ छोचनम्‌ ] 

नतु व्विजिश्वह्यं बूप ' हृति-. प्रतिज्ञाय बोच्यप्रतीपमानादथों हो भेदावर्थ- 
स्पेति बाच्यमिवाने का. सड्भतिकतुंमव॒तरणिकां करोति-तन्नेति । (एवंविधेड- 
भिबेये प्रयोजने च हिवत इस्यवॉः। >पुतिरिव भूमिका । यथा अपृर्व निर्माणे . 
चिहोविते पूर्व पुमिविरच्य ते, : तथा घ्वनिस्वक पे. प्रतीयमानाख्ये निरूपयितश्ये 
निरविवाइसिद्वाच्याधियान पति: । तत्यृ८ठेडधि हप्र तीयप्तानांशोल्लिज्भनात्‌ ॥ 
वाच्येत सतीविकता गत तध्याध्यनपत्नरतीय॑त्व॑ं प्रतियादयितुस्‌ । स्मृता- 
वित्यवेत य. समाम्व।त पूर्व हति व्रदयति । 'शब्दारबशरीर काब्य'सिति यदुक्तं 
तत्र झरीरप्रहणादेव केवचिदात्मगा तशतुप्र णकेन पाव्यमेव । तत्र छब्दस्ताव- 
चछुरोरभाग एवं सन्निविश्ञते सर्वजनसंवेध्पर्मस्वात्स्यूलक शादिव तू । अथे: पुन! 
घहलडबनपंत्रेद्यो न प्वति । न ह्यपंत्रात्रेग हाव्यायपरेश:, लो कि क़्वैदि कवाक्येषु 
तबभा।वात्‌ । तवाहु--सहृवपश्लाष्य इति ॥ स एक एव/र्थो द्विशाखतया विवेकि- 
लिविभागवु द्वपा विधज्यते ॥ 
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तथाहि--छुल्येःयंरूपत्वे किमिति फश्मेचिदेव सहृदयाः श्छाधन्ते । तज्धूवि- 
“तव्य तत्र केनचिद्विशेषेंण । यो विशेषः स प्रतोषभानधागों विवेक्तिपिविशेष- 
डेतुत्वादात्मेति व्यवस्याप्यते वाच्यप्ंबलनाविमो हितहृदय ह्तु तत्यू थग्मावे विप्र ति- 
'पश्चते चार्वाकरिवात्मपृथरभावे अतएवं अथ इस्येकृतयोपक्रम्प सहृदयश्लाष्प. इति 
विशेषणद्वारा हेतुमभिधायापोद्धारवृश्ा तसय हो भेवावंशावित्युक्तमू, न तु 
' द्वाधप्यात्मानों काव्यस्येति । 

“वनि के स्वरूप को कहते हैं” यह प्रतिज्ञा करके वाच्य और प्रतीयमान 
नामक अर्थ के दो भेद हैं । इस भाँति वाच्य का कथन करने में कारिका की क्या 
संगति है ? ऐसी आशा करके सज्भृति करने के निमित्त अवतरणिका देते हैं-- 
सतत्रेति । अर्थात्‌ इस प्रकार के अभिषेय और प्रयोजन के स्थित होने पर । भूमि 
* के समान भूमिका । जिस भाँति श्षपूर्व निर्माण करने की इच्छा होने पर पहले 
भूमि बना छी जाया करती है उसी माँति प्रतीयमान नामक घ्वनिरूप के निरूपण 
:का लक्ष्य होने पर निरविवादरूप से सिद्ध वाच्य का कथन भूमि है। क्योंकि उस 
“चाच्य को पीठ पर प्रतीयमान नामक अधिक अंश का उल्लेख किया जाना संभव 
“है । वाच्य के सदृश समान शीर्ष के रूप में गिना जाना उसके भी छिताये न जा 
:सकने का प्रतिपादन करने के लिये है । 'स्मृती” के, द्वारा 'नो पहले सम्ताम्तात 
“किया जा चुका है! [ यः समाम्नातपूर्व: ] उसे दृढ़ करते हैँ । जैपा कि कहा गया 
'है-'शब्द और अर्थ काव्य के शरीर हैं” के अनुवार शरोरप्रहण से ही उसे अनु- 
श्राणित करने वाले किसी आत्मा को होना हो चाहिये | उसमें शब्द तो शरीर के 
भाग में ही सन्निवेश प्राप्त किये हुए है क्योंकि वह स्थूल एवं कृश आदि शरोरः 
को तरह सभो लोगों द्वारा संवेथ है.। अर्थ सभी लोगों द्वारा संवेध्य नहों हुआ 
करता है। कंबल अर्थ मात्र से काव्य का नाम नहीं पड़ा करता है क्योंकि लोकिक- 
चैदिक वाक्यों में बह [काव्य का व्यपदेश ] नहों होता | “उसी को कहा है-- 
सहृदयदलाष्य इति! [ सहृइ्य लोगों द्वारा प्रशंसनोय ]- वह एक हो अर्थ दो 
शाखाओं अ्रथवा अंकों के रूप में होने के कारण विद्वेवनयोग्य छोगों के द्वारा: 
विभाग-बुद्धि से विभक्त किया जाया करता है। 


जैसा कि--दोनों में अर्थरूपता समान है। फिर किसी .ह हो सहृदय छोग 
प्रशंसा क्‍यों किया करते हैं? तो वहां किसी वैशिष्द्य को होना चाहिये । जो 
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विद्येष है, वह है प्रतीयमान- भाग । विद्येष. होने के कारण ही विवेकी लोगों द्वारा 
“आत्मा' के रूप में व्यवस्थापित किया जाता है । वाच्योर्थ की संवलना [ वासना] 
से विमोहित हृदयवालों के द्वारा उस श्रतीयमान के पृथक्‌ होने के कारण विप्रति- 
पत्ति को जाया करती हैं. जिस माँति चार्वाकों के द्वारा आत्मा के पृथक्‌ होने में. 
[ भ्रापत्ति उठाई जाया क्रतो है ।.] अतएवं 'अथे:” इस एकवचन के रूप में उप« 
क्रम करके 'सहृदयइलाघ्य” इस विद्येषण द्वारा हेतु कहकर अपोद्धार [विभाग] की: 
दृष्टि से उसक॑ दो भेद अथवा अंश होते हैं, ऐसा कहा । यह नहीं कहा कि काव्य 
के दोनों ही भर्थ आत्मा होते हैं । 
( भ्ाशुबोधिनी ) 
प्रस्तुत कारिका में अर्थ के दो भेद किये गये हैं (१) वाच्य और (२) प्रतीय- 
मान । वैसे प्रतीयमान अर्थ ही ध्वनि हैं। फिर यहाँ वाच्य-अर्थ का वर्णन क्‍यों 
किया जा रहा है ? प्रतिज्ञा तो यह की गई थी कि ्वनिस्वरूपं ब्रूम) अर्थात्‌ 
ध्वनि के स्वरूप को बतला रहे हैं । ऐसी स्थिति में इसकी सज्भति किस भाँति 
बैठेगी ? यह भ्रष्न उत्पन्न होता हैं। इसी का उत्तर देने की दृष्टि से प्रन्यकारु 
द्वारा. पूर्वोक्त अवतरणिका लिखी गई है । उनका कहना है कि वहाँ पर यह 
: क्वारिका घ्वनित्तिद्धान्त सम्बन्धी लक्षण की भूमिका हैं । 'वहाँ पर! का अभिप्राय है 
उक्त अभिषेय और प्रयोजन क्रे होते हुए। “भूमिका का अर्थ है 'भूमि के सदृद्ीँ 
आधार-मृमि का निर्माण हो जाने पर ही उसके ऊपर मवन-निर्माण का कार्य 
प्रारम्भ [किया जाया करता है | इसी माँति वाच्यार्थ ध्वनि की आघारभूमि है; 
उसी. के आधार पर प्रतीयमान अर्थ को अभिव्यक्ति हुम। करती है । भाव यह है 
कि प्र्थ का अधिक भाग प्रतीयमान अर्थ वाघ्यार्थ के आघार पर ही प्रतीतियोग्य 
हुआ करता है| वाच्यार्थ के समान ही प्रतीयमान क्र्थ की गणना किये जाने का 
अभिप्राय यह है कि ग्रन्थकार अपने साध्य प्रतीयमान अर्थ को निविवाद सिद्ध 
वाच्यार्थ की सामान्य कोटि में लाकर प्रतीयमान अर्थ का भी वाघ्यार्थ की ही 
भाँति प्रतिपादन करना चाहते हैं। कारिका में 'स्मृतो? शब्द प्रयुक्त हुआ है । 
इसका भर्थ' यह है कि प्रन्थकार आनन्दवर्धन से पूर्व इन दोनों अर्थों का कथन ' 
किया जा धुका है । इससे 'यः सामाम्नातपूर्व/' की पुष्टि होती है । 
दाब्द एवं शर्थ को काव्य का दारीर कहा गया है। शरीर में झ्लात्मा कक 
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निवास होना अवव्यक है | अतएव काव्य-शरीर का भी “आत्मा! होना चाहिये ॥ 
तभी काव्य को जीवित कहा जा सकेगा । “शब्द” कों आत्मा नहीं कहा जा 
सक्षता हैँ क्योंकि उसकों तो शरोर रूप में ही स्वीकार किया जा चुका है । अत« 
एवं शब्दभिन्न ही कोई आत्मा हो सकता है। अर्थ दो प्रकार का होता है । एक 
अर्थ वह होता है कि जिसे सभी छोग सरलता से समझ सकते हैं उसमें कोई ऐसा 
वैशिष्टय नहीं हुआ करता है कि जो सहृदय जनों को अपनी ओर झाकषित कर 
सके । दूसरे प्रकार का अर्थ वह हुआ करता है कि जिसकी प्रशंसा सहृदय जन 
स्वयं ही करने लगा करते हैं । इन दोनों में प्रथम प्रकार का साधारण अर्थ तो 
काव्य का दरीर ह्वी कहलाता है। द्वितीय प्रकार के अर्थ को काव्य की आत्मा 
कहा जाया करता हैं | शब्द के सदृश बर्थ सर्वजन संवेद्य नहीं हुआ करता है । 
ओऔर न “काव्य” को भर्थ की सत्तामात्र से ही काव्य” यह सत्ता ही प्राप्त हो 
सकती है । क्योंकि लछौकिक एवं वैदिक वाक्यों में अर्थ तो हुआ करता है किन्तु 
हम उन्हें काव्य नहीं कहा करते हैं ॥ इसीलिये सहृदयइलाघ्य अर्थ कों ही काव्य 
को आत्मा की संज्ञा प्राप्त हुआ करती है । इस भाँति आचार्य ने एक हो गर्थ 
को दो शाखाओं अथवा अंशों में विभक्त किया है। यद्यपि काव्यार्थ मौर लौकिक 
छर्थ में यह समानता हैक दोनों को अर्थ की संज्ञा प्राप्त हुआं करती है किन्तु 
फिर भी सहृदय लोगों द्वारा काव्यार्थ को प्रशंसा तो की जाया करती है, लोकिक 
छर्थ की नहीं | अतएव यह स्वीकार करना होगा कि काव्यार्थ में लोकिक जर्थ 
को श्रपेक्षा कोई न कोई विशेषता अवव्य है । जो वैशिष्टथ्य है उसीको 'प्रतीयमान! 
अंश के नाम से कहा जाता है । इसी वैशिष्ट्य में हेतु होनें के कारण विद्वज्जन 
प्रतीयमान अर्थ को ही आत्मा के रूप में व्यवस्थापित किया करते हैं किन्तु 
इतना अवश्य है कि इस प्रतीयमान अर्थ की आधारभूमि के रूप में वाच्यार्थ 
अवश्य रहा करता है । अतएवं कुछ असहृदय व्यक्ति दोनों ही भ्र्थों की एकता 
को मानकर प्रतीयमान अर्थ को स्वीकार न कर उसका विरोध किया करते हैं । 
जैसे चार्वाक लोग शरीर को ही मात्मा मानकर छरीर से पृथक्‌ आत्मा की सत्ता 
स्वीकार करने का विरोध किया करते हैं। यहाँ अर्थ” इस शब्द में एकवचन 
का प्रयोग किया है मौर उसका विशेषण दिया है-'सहृदयइलाध्य” । यह विशेषण 
काव्याथ के वैशिष्ट्य के हेतु को प्रकट करता है। भेद शब्द का अर्थ है (अंश! । 
दोनों अर्थों के मिश्रण के कारण एकता को बुद्धि से एकवचन का प्रयोग अवध्य 
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कर दिया गया है किन्तु विभाग की दृष्टि से उस थर्थ के दो अंश बतला दिये 
गये हैं । अतएव ऐसा नहों समझना चाहिये कि दोनों अर्थ [वाच्य एवं प्रतीयमान] 
काव्य की भात्मा हैं । 
“घ्वन्यालोक:”? 
काव्यस्य हि लल्तोचितसप्नलिवेशवारुण: शरीरस्येवात्मा साररूप- 
पत्तया स्थितः | सहृदयदलाध्यो योअथ॑स्तस्थ वाच्यः प्रतोयमानदच द्ौ 
भेंदो । 
जिस भांति शरीर के अम्यन्तर आत्मा को सत्ता हुआ करती है उसी भाँति 
सुन्दर [ गुण, अलद्भधार से युक्त ), उचित [ रसादि के अनुरूप ] रचना के कारण 
रमणीय काव्य के तत्वरूप में स्थित, सहृदयजनों द्वारा प्रशंसित जो शर्थ है उत्तके 
वाच्य” और 'प्रतीयमान” दो भेद हुआ करते हैं-। 
४ [ छोचनम्‌ ] 
फारिकाप्तागगत॑ काव्यशब्दं व्याकतु माहु--काण्यस्प हीति ॥ ललितशब्देन 
गुणालड्ूरानुग्रहमाह । उचितशब्देन रसविषयमेवोचित्यं भवतोति व्शयन्‌ 
रसघ्वनेर्जीवितत्वं सुघयति ॥ तदभावे हि फिमपेक्षयेदमौचित्यं नाम सर्वत्रोद्धों- 
रयत इति पाव)॥ योज्यं इति यदानुबदन्‌ परेणाप्येतत्तावदश्युपगतमिति 
वर्शयति॥ तस्येत्याविना तदस्युगम् एवं दचंशस्वे धत्युपपद्यत इति वर्शयति । तेन 
यदुक्‍्तम्‌-- चारुत्वहेतुत्वाद्‌ गुणालजू।रव्यतिरिक्तो न ष्वनि:” इति तत्र ध्वने- 
रात्मस्वरूपत्वादृधेतुरसिदूध इति बर्शितम्‌ । न ह्ात्मा चारुत्यहेतुर्देहस्येति 
सवति । अथाप्येव॑ स्पात्तयापि वाध्येः्न॑ कान्तिको हेतु: ॥ न ह्यलजूएयं एवा- 
रूड्भूगर:, गुणी एवं गुणः । एतदर्थमपि वाच्यांशोपक्षेपः । अत एवं वक्‍्यति-- 
जाच्य: प्रसिद्ध! इति॥ २ ॥ 
कारिका-भाग में आंगे हुए काव्य” शब्द की व्याख्या करने को दृष्टि से 
कहते हैं. काव्यस्य हीति । ,छलित' शब्द के द्वारा गुण और बलझर्कूएर का अनुग्रह 
[ सहायक होना ] कहा गया है। “उचित शब्द के द्वारा (रसविषयक ही औचित्य 
हुआ करदठा है” यह दिखलाते हुए 'रसध्वनि” का जीवित होना सूचित किया गया 
है। भाव यह है कि उस रस के अमांव में किसकी अपेक्षा से इंस ओचित्य को सर्वत्र 
उद्घोषित किया जाता है। “ोडर्य:? में 'पत्‌॑ श३ के द्वारा. अनुवाद करते हुए 


प्रथम उद्योतः छ७ 


यंहं दिखलाया गया है कि दूसरों के द्वारा भी इसे रंवीकार किया गया है । तरय 
इत्यादि के द्वारा उस [ प्रतीयमान ] का मानना दो अंशों के होंने पर ही उपपन्नः 
होता है, यह दिखलाया गया है । इससे, जो कि यह कहा था कि “चारुत्व का 
हेतु होने के कारण गुण एवं अलूष्छार से व्यतिरिक्त ध्वनि” नहीं है! ध्वनि? के 
धात्मास्वरूप होते के कारण उममें हेतु प्रसिद्ध है, यह दिखछा दिया। भात्मा' 
शरीर का चारुत्व हेतु हुआ करता है, ऐसा निस्सन्देह नहीं होता है । यदि ऐसा. 
हो तो भी वाच्य में अनैकास्िक [व्यभिचारी] हेतु आ जाता है क्योंकि धलद्ुर्य॑: 
ही अलड्ू/र नहीं हुआ करता है । गुणी ही गुण नहीं हुआ करता है । इस दुष्टिः 
से भी 'वाच्य” अंश का त्याग किया ग्रया है । भ्तएव कहेंगे--वाच्य अर्थ: 
प्रसिद्ध है! इत्यादि 
(भाशुबोधिनी) 

कारिकाभाग में जो काव्य!” शब्द प्रयुक्त हुआ हैं, अब यहाँ उसी की 
“्याख्या' करते हैँ । काव्य ललित एवं उचित सन्निवेश के कारण रमणीय हुआ. 
करता है । 'छलित” शब्द से अभिप्राय है--काब्य में गुण एवं- शलरूद्धारों को 
सहायता से चारुता अथवा रमणीयता आया करती है । उचित! छब्द 'रसः 
विषयक श्लौचित्य” का द्योतक है । इससे यहे प्रतीति होतो है कि काब्य का 
जीवनाधायक तत्व रसघ्वनि ही है। |[ क्षेमेन्द्र की “मौचित्यविचारचर्चा! 
ओौचित्य सम्प्रदाय का एकमात्र ग्रन्थ है। इस ग्रन्थ के तृतोय-उद्योत में भौचित्य 
सम्बन्धी सिद्धान्त का विस्तृत विवेचन किया गया हैं। उनका कथन है कि 
भौचित्य सिद्धान्त का एकमात्र आघार रस” हो है । शब्द तथा शर्थ के औचित्य 
का पर्यवसान भी “रस” में हो हम करता है । ] अतएव 'रसच्वनि” ही भौचित्य 
की दृष्टि से भी अपेक्षित हैं । फिर यदि “रसध्वनिः को काव्य/का जीवनाघायक 
तत्व स्वीकार नहीं किया जायगा तों सर्वत्र औचित्य सम्बन्धी जो घोषणा की जाया 
करती है उसका मन्तव्य क्‍या होगा ? 

योडर्थ:! में यः [ यत्‌ ] का श्र्थ है कि वाच्यार्थ को विरोधी जन भी 
स्वीकार करते हैं । “उस [ अर्थ ] के दो भेद होते हैं” इस वाक्य में “उस” शब्द का 
अभिप्राय है--कि दो अंशों [भागों] के होने पर ही उसको सत्ता सिद्ध होती है ।. 
जब रमणीय अर्थ को काव्य की जात्मा के रूप में मान छिया तब _चारुत्व हेतु . 
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होने के कारण ध्वनि” गुण एवं अलद्भार से व्यतिरिक्त नहीं हुआ करती है” इस 
कथन में 'स्वरूपासिद्ध हेत्वाभास” आ जाता है व्योकि बात्मा स्वयं शरीर के 
सौन्दर्य में कारण नहीं हुआ करती है। यदि हम किसी प्रकार इसको स्वीछार 
भी कर लें कि आत्मा शरोर के सौन्दर्य क्रा कारण होती है तो भी हेतु में व्यभि- 
चार दोष तो आ ही जायगा । इसका कारण यह है कि जो स्त्रयं अलुकृत किये 
जाने योग्य है वह अलऊझ्कार कैसे हो जायगा ? जो स्वयं गुणी है वह गुण कैसे हो 
सकता है ? यदि 'प्रतीयमान-अर्थ! को ही “बलड्ूर” अथवा 'गुण' स्वीकार कर 
लिया जायगा तो फिर छलडद्ुर्य अधवा गुणी कौन कहलाएगा ? इस दृष्टि से भो 
'वाच्य” अंश का त्याग किया गया है । अतएवं यह कहा गया है कि 'वाच्य जो 
असिद्ध है! ॥ २॥ 
ध्वन्यालोकः 
तत्न बाच्यः प्रसिद्धों यः प्रकारैरुपमादिभिः । 
बहुधा व्याकृतः सोञ्न्येः काव्यलक्ष्मविधायिभि: । 
ततो नेह प्रतन्‍्यते ॥ 
केवलमनूदते पुनरयंथायोगमिति । ् 
उनमें जो वाच्य अथं प्रसिद्ध हैँ उप्को व्याख्या अन्य काव्पतत्ववेत्ता आचार्यों 
द्वारा 'उपमा! दत्यादि भेदों के द्वारा नाना प्रकार से की गई है । 
काव्य के लक्षगकारों के द्वारा । 
उप्त कारण यहाँ उसका विस्तार नहीं क्रिया जा रहा हैं ॥ हे ॥ 
फिर उपयोग के अनुसार उसका अनुवाद मात्र क्रिया जा रहा है । 
[ लोचनम्‌ ] 
तत्रेति। दृ्ंशत्वे सत्यपीत्यर्थ: | प्रसिद्ध इति | वनिताबदनोद्यानेन्दुदया* 
दिलौकिक एवेत्यथं)॥ 'उपमादिध्तिः प्रकार! स व्याकृतो बहुघेति' सद्भाति। ॥ 
अस्पैरिति कारिकाप्ताग काव्येत्यादिना व्याचष्टे । 'ततो नेह प्रतन्यते' इति 
विशेषप्रतिषेघेन शेषास्यनुशेति दर्शयति--फेवलमित्यादिना ॥ हे ॥ 
तत्रेति--अर्थात्‌ दो अंजों वाला होने पर भी | प्रसिद्ध इति--अर्थात्‌ स्त्री 
का मुख, उद्यान, चम्द्रोदय आदि लौकिक उद्दीपन। “उपमा” आदि प्रकारों के 
द्वारा उसकी बहुधा व्याख्या की गई है, यह सद्भुति है। 'अन्यैः” इस कारिकाभाग 
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की 'काव्यलक्षणविषायित्रिः इत्यादि के द्वारा व्यास्था की गई है। भतएव 
उसका यहाँ विस्तार नहीं करते हैं । इस भांति विज्येष के प्रतिषेध द्वारा शेष की 
अम्पनुज्ञा [ अनुवाद ] दिखलाई जा रही है--'केवल०? इत्यादि के द्वारा ॥ ३ ॥ 
( आशुत्रोधिनी ) ; 

तृतीय कारिका के प्रारम्भ में आये हुए 'तत्र' शब्द का अर्थ है-- सह दयजन 
द्वारा प्रशसित अर्थ के दो भाग हैं। फिर भो वाच्यार्थ प्रश्तिद्ध है । "प्रसिद्ध! शब्द 
का अर्थ है कि वाब्यार्थ स्त्रीमुखकमल, उद्यान, चन्द्रोदय आदि के रूप में लौकिक 
ही होता हैं। इस स्थल पर इसकी सद्भति इप्त भाँति की जानी उचित है-- 
उपमा इत्यादि प्रकारों के द्वारा उसकी अनेक प्रकार से ब्याख्या की जा चुको- 
है । “अन्यै:” पद कि जो प्रस्तुत कारिका में आया है, उसी की व्याख्या 'काव्य- 
लक्ष्यविघायििः” [ काव्यलक्षणकारों द्वारा ] के द्वारा की गई है । अतएव उसका 
यहाँ प्रतनन [ विस्तार ] नहीं किया जा रहा है। इस माँति विशेष के प्रतिषेष 
हारा शेष का अनुवाद मात्र है। यह 'केवल०! इत्यादि के द्वारा दिखलाया 
गया है । 

यहाँ 'प्रतनन” एवं “अनुवाद दाब्दों को समझ लेना भी आवश्यक है। 
“प्रतनन' का अर्थ है 'अज्ञात अर्थ का ज्ञापन” । “अनुवाद से अ्भिप्राय है-'ज्ञात 
अर्थ का ज्ञापन! । 

ध्वन्यालोक:ः 

प्रतोषमानं पुनरन्यदेव वस्त्वस्ति वाणीषु सहाकवोनाम्‌ । 

यत्तत्प्रसिद्धावववातिरिक्त विभाति लावण्यमिवा ड्रनासु ॥ ४ ॥ 

प्रतोयमानं पुनरन्‍्यदेव वाच्य्ात्‌ वस्त्वस्ति वाणीषु महात्रवीनास । 
यत्तत्महृदयसुप्रसिद्धं प्रभ्िद्धेभ्यो लड़ते भय: प्रत्तीतेभ्यो वाइवयवेभ्यो व्यति- 
रिक्तत्वेन प्रकाशते लावण्यमिवाज़नासु | यथा ह्यज्भतासु लावण्पं पृथडू- 
निर्वण्यंगरानं निखिलावयवव्यतिरेकिकिमप्पन्यदेव.. सहृदयलोचनामृत्तं 
"्त्त्वान्तरं तद्धदेव सोध्थे: । 

मर्थात्‌ 'प्रतीयमान” कुछ और ही वस्तु है जो स्त्रियों के प्रसिद्ध [ मुख, नेत्र, 
श्रोत्र आदि ] अज्भों से भिन्न [ उनके ] लावण्य के सदृश, महक वियों को यूक्तियों 
में [ वाच्यार्थ से ] पृथक ही मास्तित होंता है । 
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महाकवियों की वाणियों में वाच्यार्थ से पृथक्‌ प्रतीयमान कुछ अन्य ही वस्तु 
है । जो प्रतीयमान अर्थ सहृदयजनों में अत्यन्त प्रसिद्ध है तथा प्रसिद्ध अलंकारों 
एवं प्रतीत होने वाले क्रवयवों [ शब्द कर ध्॒र्थ ] से उंसी भाँति भिन्न है कि 
जिस भांति अंगनाओं में प्रसिद्ध शलंकारों [ ध्ाभूषणों ] एवं प्रतीत होने वाले 
शारीरिक [ मुख, नेत्र, श्रोत्र आदि ] अंगों से स्वंधा पृथक्‌ 'लावण्य' की प्रतीति 
हुआ करठी है। जिस भांति अज्भनाओं में लावष्य [ सौन्दर्य ] पृथकरूप से 
दृष्टिगोचर होवेवाले सम्पूर्ण अ्वयवों से भिन्न प्रतीतियोग्य होकर . सहृदयजनों के 
नेन्नों के लिये.अमृत-सदृश कुछ भौर ही तत्व बन जाया करता है, उसी भांति 
यह [ प्रतीयमान ] अर्थ है 4 
! [ छोचनम्‌ ] 
अन्यदेव वस्त्विति। पुनः दाब्दो वाच्याद्विशिषद्योतफः। तहचतिरिषते 
सारभूत॑ चेत्यर्थ:। महाकवीनामिति । बहुबचनमशेषविषयष्यापकत्वमाह ॥ 
एतबमिधास्यसानप्रतीयमानानुप्राणितकाध्यनिर्माणनिपुणप्र तिभाभाजनत्वेने व सहा+ 
फविव्यपदेशों भवतीति पाव:-। यदेवंविंधमत्ति तद्भाति। न ह्मत्यन्तासतों 
आतनसुपपन्नम्‌ । रजताध्पि नात्यन्तमसद्भाति | झनेन सर्तप्रयुवत तावज्धान- 
मिति झानात्सत्त्वमवगम्यते । , तेन यद्भाति तदस्ति तथेत्युवतं भवति | तेनाय॑ 
प्रयोगार्थ:- प्रसिद्ध वाच्यं घ॒र्मि, प्रतीयमानेन ध्यतिरिफ्तेन तद्॒त्‌ । तथा भास» 
' मानत्वात्‌ लावण्योपेताड्रनावत्‌ । प्रसिद्धहग्दस्य सबंप्र तीतत्वमलड्छृतत्वं चार्थः ॥ 
यत्तदिति सबंनामसमुदायभ्रमत्कारसारताप्रकटीकरणाथंमव्यपदेश्यमभ्योन्यसंवल- 
माकृतं चाध्यतिरेकप्ाम वृष्टान्तवा्ष्टान्तिकयोर्दशंयति । एतच्च किमपीत्यादिना 
प्याचष्टे | छावण्यं हि नामावयवध्तस्थानाभिष्यडग्यमवयवध्यतिरिष्त धर्मान्तर- 
मेव । न चावयवामेव निर्दोषता' वा पूषणयोगो वा लावण्यमू, पृथडः निर्वण्यं- 
सानकाणादिदोषशूम्यश्वरी रावयबयो गिन्यामप्यलडछ् तायाभपि लावण्यशुन्येयसिति, 
अतथाभुतायामपि कस्याख्विल्‍लावण्यामृतचन्द्रकिपमिति सहृदयानां ण्यवहारात्‌ ॥ 
दूसरी ही वस्तु" । 'पुन:” दाब्द यहाँ वाष्य से विशेष का बोधक है। 
शर्थात्‌ [ प्रतीयमान भर्थ ) उस वाच्य से व्यतिरिक्त भी तथा सारभूत भी है । 
'महाकबीनाम्‌! [ महाकवियों की ] इसमें प्रयुक्त बहुवबन सम्पूर्ण विषयों में 
[ प्रतीयमान अर्थ को ] व्यापकता को बतलाता है। कहने का अभिप्राम यह है 


प्रथम उद्योत! ८१ 


कि जिसका विवेचन आगे किया जायगा उस प्रतीयमाम अर्थ से अनुप्राणित काव्य 
के निर्माण में निपुण प्रतिभा का भाजन होने के कारण ही 'महाकबि' यह ग्यपदेश 
[ नाम संज्ञा ] प्राप्त हुआ करता है। जिस कारण बह [ प्रतीयमान ] अर्ष इस 
भाँति का [ व्यतिरिक्त एवं सारभूत ] होता है उस कारण सुशोभित होता है । 
क्योंकि जो अत्यन्त असत्‌ हुआ करता है उसका तो मात होना घिद्ध ही नहीं 
हुआ करता है । “रजत” . आदि भी अत्यन्त असत्‌ होने पर मासित नहीं हुभा 
करते हैँ। इससे स्पष्ट हो जाता है कि भान सत्ता से प्रेरित होने पर ही हुआ 
करता है | अतएवं भान से [ प्रदोयमान ] का सर्व [ अस्तित्व होना ] ज्ञात 
होता है । इससे यह कहा हुआ हो जाता है कि .जिसकी प्रतीति हुआ करती है 
. पेह उस प्रकार का होता अवध्य है । इससे प्रयोग रूप अर्थ यह होगा कि प्रसिद्ध 
जो वाच्य धर्मी है वह अपने से व्यतिरिक्त प्रतीयमान से युक्त होता है क्योंकि वह 
उसी भांति भासित हुआ करता है जैसे लावण्य से युक्त किसी अज्भुना का छ्झ । 
“प्रसिद्ध/ शब्द का अर्थ है--'सबको प्रतीत होना” तथा 'अलंकुत होना” । 'यत्तत्‌! 
[ जो, वह ] यह दो सर्वनामों फा समुदाय [ प्रतीयमान अर्थ के चमत्कार का 
सार होना प्रकट करने की दृष्टि से व्यपदेश [ नामकरण ] की अधक्यता एवं 
परस्पर मिश्रण से उत्पन्न [ वाच्य और व्यज्भ घ तथा अज्भुना (स्त्री ) का झड़ 
ओर लावण्य ] दृष्टाग्त और दार्ष्टान्तिक में अव्यतिरेक [ अभ्रेद ] के श्रम को 
दिखलाता है । ओर “कुछ” इत्यादि शब्दों के द्वारा इसकी व्याध्या की गई है । 
लावण्य? तो बह घर्मविद्देष ही हैं कि जो अवयवों के संघटन [ संस्थान ] द्वारा 
अभिव्यक्त होने वाला होते हुए होने पर भी अवयद्यों से भिन्न रहा करता है। 
अवयवों को निर्दोचता ही अचढा अवयवों का भूषणों से युक्त होना 'लावण्य' नहीं 
है क्योंकि पुथक्रूप में दिखलाई पड़नेवाले काणत्व आदि दोषों से रहित शारीरिक 
अंगों वाली तथा आभूषणों से सुसज्जित होने पर भी “यह लावष्यशूम्य हैं” ऐसा 
तथा जो ठस प्रकार की नही हैं उस ज़िसी स्त्री में 'यह छावष्यरूपी अमृत की 
चन्द्रिका है” ऐसा सहृदयों का व्यवहार होता है । 


अस्तुत चंतुर्थ कारिका में प्रतीयमान वस्तु के अस्तित्व का प्रतिपादन एक 

: बृष्टान्त द्वारा किया गया है। जिस भांति कामिनियों: के हरोर का अथवा । 

शारीरिक अज्भों का छावध्य उनके मुल्न, आँख, नाक, काम आदि क्षारारिक अंगों 
६ ष्य० 
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से अपृथक्मूत रहते हुए भी उनसे भिन्‍न तथा कुछ विशिष्ट चमत्कार फी वस्तु-ला 
प्रेतीत हुआ करता है, इसी अति प्रतीयमाम अर्थ भी महाक्वियों की वाणियोँ में 
बाध्यार्थ से पृथफ्भृत होते हुए भी उससे भिन्न रूप में ही भासित हुआ करता है । 


प्रस्तुत कारिका में पुनः शब्द का प्रयोग वाष्यार्थ पे श्रतीयमान क्र्थ की 
विद्येषता को प्रकट करता है। तात्ययं यह है कि 'प्रतीयमान अर्थ [ अथवा 
ब्यड्ग्यार्थ ] वाच्याथथ से भिन्‍न भी हैं और सारमृत भी । 'महाकवि' तथा ध्वाणी! 
इन दोनों शब्दों में प्रयुक्त बहुवचन का प्रयोग विषय की व्यापकता का ही द्योतक 
है । भाव यह है कि प्रतीयमान अर्थ महाकवियों की वाणियों में सर्वत्र विद्यमान 
रहा करता है। 'महाकवि” की संज्ञा उन्हीं कों प्राप्त हुआ करती हैं कि जिनको 
भगवान्‌ की अनुकम्पा से ऐसी “प्रतिभा! प्राप्त हुई हो कि वे भागे बतलाये जाने 
वाले 7्रतीयेमान अर्थ से अनुप्राणित काव्य-रचना करने में निपुण हों । 'विभाति/ 
शब्द बतलाता है कि जो इस प्रकार का हुआ करता है उसी की ज्ञोभा हुआ 
करती हैं । पूर्णरूप से असत्‌ पदार्ण का तो भान हुआ ही नहीं करता है । शुक्ति 
[ सीप ] में भो रजत [ चाँदी ] का भान तभी हुआ करठा है जब कि उसको 
पुयक्‌ सत्ता विद्यमान रहा करती हैँ । अविद्यमान वन्ध्यापुत्र अथवा आक़ाडपुष्प 
का तो भान कभी हुआ ही नहीं करता है । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि 
जिसके अस्तित्व का भान हुआ करता है, उप्ती के भान से सत्ता सिद्ध हुआ करती 
है । इस भाँति अनुमान ःस छू में बनेगा-प्रसिद्ध वाच्य [ पक्ष ], स्वग्बति- 
रिक्त प्रतीयमान से युक्त हुआ करता है [ साध्य ], क्योंकि उसका भान होता है 
[ हेतु ] जैसे--छावण्य से युक्त कामिनियों के अज्भ [ उदाहरण ]। प्रसिद्ध 
शब्द का अर्थ है-” 'सभी को प्रतीत होना तथा अलंकृत होना ।! 


“'काबण्य” को केबल देखकर ही समझा जा सकता है उसे प्रकट करने द्वेतु 
किसी भी शब्द में सामर्थ्य नहीं है। एसो के लिए आधाय॑ आननन्‍्दवर्धन ने तो 
सर्वनामों 'यत्‌-तत्‌” का प्रयोग किया है। और वृत्ति में 'क्रिमपि” [ कुछ ] के 
द्वारा उसकी व्याह््या.की | इसे स्पष्ट हो जाता है कि ग्रन्‍्थकार को दो बातें 
अभिप्रेत हैं । प्रघम तो यह कि जिस भाँति लावण्य! को क्रिसी भी शब्द के 
माध्यम से व्यक्त नहीं किया जा सकता है [ अर्थोत्‌ उसका व्यपदेश नाम संज्ञा ] 
नहों किया जा सकता है। उसी भाँति प्रतोयमान भी वस्तुतः छण्यपदेश्य तंत्व है। 


प्रथंभ उेशीत: ठ्डः 


यहाँ यह ५५न रखना बरावश्यक है कि यहाँ उक्त बात मात्र 'रसच्वलि' की दुष्टि 
से ही कही गई है । 

दूसरी बात यह है कि जिस भाँति कामिनो के अज्ू तथा लावण्प में छोगों 
को अमेद-सा प्रतीत होने लगा फरता है उसी भाँति वाच्य और प्रतीयमान में भी 
छोगों को अभेद की प्रतीति होने लगा करती है ओर वे दोनों को एक समझने 
लगा करते हैं । इन दोनों बातों में 'प्रतीयमान” को “अव्यपदेदय” कहने का लाभ 
यहो है कि प्रतीयमान अर्थ “लावण्य” को ही भाँति एक चमत्कार सारतत्व हैं, 
उसकी अनुभूति ही की जा सकती है । 

[ छोचनम्‌ ] 

ननु लावष्यं तायद्ब्यतिरिक्‍त प्रथितस्‌। प्रतोयसान कि तब्ित्येष न 
जानोसः, दूरे तु प्यतिररेकप्रथेति ॥ तथाभाएमानत्वमतिद्धों हेतुरित्याशडुण 
सहा्ष इत्पादिना स्वरूप तत्याभिधत्ते । सर्वेषु चेत्यादिना चर ध्यतिरिकप्रथां 
साधयिष्यति-॥ तत्र प्रतीयमानस्य तावब्‌ हो भेदौ -- छौकिक), काव्यध्यापारेक- 
गोचरश्चेति । लौफिको यः स्वशब्दवाच्यतां फदाचिवृधिशेते, स व विधिनिषेषा- 
खनेकंप्रकारों वस्तु शब्देतोच्यते ॥ सो5पि ह्विविध:--ये: पूर्व ष्वावि वाक्याणें5- 
लग रघावमुपसादिरूपयतान्वभूत्‌, इदानों त्वनलझूु।ररूप एवान्यत्र गुणीभाषा- 
झावात्‌, स पूवंप्रत्यप्षिज्ञानबलादलज्छूशरध्वनिरिति व्यपविश्यते ब्राह्मणफअमण- 
च्यापेन। तदू पताभाबेन तूपलक्षितं वस्तुमात्रपु पलक्ष्यते । मात्रग्रहणेन हि रूपाम्सरें 
निराकृतम्‌ । यघ्तु स्वप्नेषपि न स्वशब्दवाच्यो न छौकिफथ्यवहारपतित), कि तु 
शब्द समय साणह॒दयसं वावसुन्द रविभावानु भाव समुचितप्राग्विनिविष्टरत्या दिया सना * 
नुरागसुकुसारस्वधंबिदानन्दचवं गाष्यापाररसनी यकूपो रसः । स फ्राध्यव्यापारंक- 
गोजरो रसप्बमिरिति, स व घ्वनिरेवेति, स॑ एव सुख्यतयात्मेति ॥ 

'लावण्य' तो झज्जों से व्यतिरिक्त [ पृथक्‌ ] रूप में प्रसिद्ध है किन्तु वह 
'प्रतीयमान' क्या है? यही नहीं जानते हैं । व्यतिरेक [ भेद ] की प्रसिद्धि तो 
दुर की बात रही । उस प्रकार से भासमान होना रूप हेतु तो प्रसिद्ध है। यह 
शंक्छु। करके 'स हि अर्थ: दृत्यादि के द्वारा उस [ प्रतीयमान ] अर्थ का. स्वरूप 
कहते हैं । 'सर्वेषु च” [ मौर सब उनके प्रकारों में ] इत्यादि के द्वारा व्यतिरेक 
की स्थिति को सिंद्ध करेंगे ।. उनमें प्रतीयमान के दो भेद हैं--( १ ) लोकिक, 








<४ धघ्वन्यालोके 


(२ ) काव्यव्यापारैकगोचर । लोकिक तो वह है कि जो कभी स्वशब्दवाच्य होने 
की दशा को प्राप्त करता है । वह विधि-निषेध आदि की दृष्टि से अनेक प्रकार 
का होता है तथा “वस्तु' दब्द द्वारा कहा जाया करता हैं। वह भी दो प्रक्नार का 
होता है-- जो पहले [ वाच्य की अवस्था ] हसी वाकक्‍यार्थ में उपमादिरूप से 
अलझ्भारभाव को प्राप्त हुआ, इस समय [व्यद्भधय होने की दशा में | मल- 
ज्कारझूप नहीं ही है, क्योंकि अन्यत्र [ वाक्यार्थ में ] .जो उसका गुणीभाव हो 


'जाता था, वड़ नहीं होता । वह पहले की पहिचान के बल पर 'अलडू.,रष्वनि 


के नाम से पुकारा जाया करता है, जैमे ब्राह्मगसन्यासी । उस [ अलड्धू।र ] 
रूप के अभाव से उपलक्षित बढ़ वस्तु मात्र” कहलाता है | वस्तु” के साथ 
मात्र? का ग्रहण करने के द्वारा दूध्तरे | अलड्ूवर ] रूप का निराकरण किया गया 
हैं । जो स्वप्न में भी स्वशब्द वाच्च नहीं होता था लौकिक के अन्तर्गत ही भाता 
हैं किन्तु बन्द के द्वारा समर्वित क्रिये जानें वाले तथा सहृदयों के हृदय से मेल 
खाने के फ़ारण सुन्दर प्रतीत होने वाले विभाव और अनुभाव के अनुरूप हृदय में 
पहछे से ही रहने वारी रति आदि बासनाओं के अनुर!।ग [ उद्बोधन ] के हारा 
सुकोमल एवं सहृदय फी संवित्‌ [ मन ] का, गरानन्दमय चर्वणाव्यापार के द्वारा 
क्रास्वादन के योग्य होता हैं जिसे 'रस! बहुत॑ हैँ । काव्य के व्यापार का एक मात्र 
गोचर 'रसघ्वनि' है। ओर वह ध्वनि! ही [ ध्वनि मात्र ] है, वहीं मुख्यरूप से 
“आत्मा! है । 
( भाशुबो धिनी ) 

यद्यपि 'लावण्य' नामक शारीरिक धर्म शरीर के अंगों में निवास करनेवाला: 
ही हुआ करता है किन्तु वह शारीरिक अज्धों से भिन्‍त कोई दूसरा ही धर्म है 
जिसे हम किसी भज्धु में सन्निविष्ट नहीं कर सकते हैँ । इसी भाँति “प्रतीयमांन' 
अर्थ की प्रतीति भी व!ध्यार्थ के माध्यम द्वारा ही हुआ करती है । वांच्यार्थ की 
प्रतोति होने के अनन्तर ही प्रतीयमान,भर्थ का बोध हुआ करता है। फिर भी यह 
प्रतीयमान अर्थ वाच्यार्थ से सवंधा.भिन्न ही हुआ करता हैं । 

अच्छा, तो हम यह मानते हैं कि 'लावण्य” नामक धर्म अज्भ संस्थान से 
पृथक्‌, प्रसिद्ध वस्तु है किन्तु 'प्रतीयमान” कया बस्तु है? यह हमें ज्ञात नहीं । 
जब हम उसके धारे में जानते ही नहीं है ।,तव वाच्यार्थ से उसके पृथक्‌ होने की 
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प्रथम उच्योत! <८थ्‌ 


जात तो दुर की हीं बात है । अतएवं भासमानत्व हेतु स्वरूप से हौ असिद्ध है 
तथा उसके प्रतीयमान के अस्तित्व को सिद्ध किया जा सकना भी संभव नहीं है ॥ 
इसी बात का उत्तर देने के लिये 'प्रतीयमान” अर्थ को तीन- प्रकार का बतलाया 
गया है तथा सभी प्रकारों में वह वाच्यार्थ से भिन्न है यह दिखलाया गया है। 
प्रतीयमान अर्थ की पृथक्रता घ्िद्ध करने की दृष्टि से ऐसा कहा गया है । 


प्रतीयमान' अर्थ के दो मेद होते है--(१) लौकिक गौर (२) काव्यव्यापार- 
मात्रगोचर । इनमें से प्रथम लौकिक प्रतोयमान वह है जो कि कभी स्वशबद 


वाचज्यता' की स्थिति को प्राप्त किया करता है । इस लोकिक'ः प्रतीयमान के भी 
दो भेद हुआ करते हैं-( १ ) जो पहले किसी वाक्य के अर्थ में 'उपमा” बादि के 
रूप में अलद्भार होने का अनुभव फर चुका हो, किन्तु वर्तमान में किसी के प्रति 
गौण न होते के कारण अपनी .अलद्धाररूपता का त्याग कर चुका हो । चूंकि यह 
पहले अलझ्भुगर था, अतएव उसे अलक्कुर ध्वनि का नाम दिया जाता है। जैसे 
कोई ब्राह्मण, सन्याप्ती हो जाय तो उप्तका ब्राह्मणत्व तो समाष्त हो जायगा 
किन्तु वह अपनी भूतपूर्व गति के आघार पर नब्राह्मणसन्यासी ही कहा जाया 
करता है । उसी प्रकार से उक्त 'अलक्कुर को.भोी भूतपूर्व गति के आधार पर 
! अलक्कारष्वनि” नाम से ही कहा जाया करता है। ( २) वह है जो कि पहले 
: कभी अलब्कूरख्पता को प्राप्त न हुआ हो । इसे “वस्तुमान्रष्वनिं? नाम से कहां 
जाता है। "मात्र! शब्द द्वारा द्वितीय भेद अलद्भूरध्वनि” का निराकरण हो 
जाया करता है । इस भाँति प्रतीयमान के प्रथम भेद [ लौकिक ] की व्याख्या 
हो गई । कुछ 'प्रतीयमान अर्थ! इस प्रकार के भी हुआ फरते हैं जो कि स्वप्न 
में भी स्वशब्दवाच्य नहीं हो सकते हैं तथा न कभी लोकव्यवहार में ही आ 
सकते हैं किन्तु उतका स्वरूव “आनन्द! प्रदायक अवश्य हुआ करता है। मानव- 
मात्र के हृदय में लौकिक अनुभूतियों के आधार पर 'रति? इत्यादि भाव पहले 
से ही विद्यमान रहा करते हैं । ज़ब हम किसी काव्य के शब्दों का श्रवण करंते 
हैं अथवा अभिनय देखा करते हैं तो उनके द्वारा सम्बन्धित विभावों तथा अनुभावों 
की भी अनुभूति होने लगा करती है | हृदय की अनुकूल़ता के कारण ग्रे सुरम्य 
प्रतीत होने लगा करते हैं। इप प्रकार की परिस्थिति. में 'काव्य के. सहृदय 
अध्येता व्यक्ति को अंथवां अभिनय में विद्यमान सहृदय दर्शक व्यक्ति के अंतःकरण 
में एक प्रकार के आनच्द की अनुभूति होने लगा करती है । यहद्दी 'आनन्द” रस 

















<६ घ्वन्याछोके 


नाम से कहा जाया करता है । यही है काथ्यव्यापारमात्रगोचर 'रसष्बनि” । इसी 
को 'स्वनि” नाम से पुकारा जाता है । इसीकी प्रमुखता के कारण इंसे 'काग्य की 
ब्नात्मा! कहा जाता है। आचार्य आनन्दवर्धन के अनुसार वस्तुतः थही है 'काब्य 
की आत्मा! । 
ध्वन्यालोक: 
स ह्वार्थो वाच्यसामर्थ्य क्षिप्तं वस्तुमान्रम्क्लकाररसादयदचेत्यनेकप्रभेद- 
प्रभिन्नो दर्शायिष्यते । सर्वेषु व तेपु प्रकारेषु तस्य वाच्प्रादन्यत्वस | 
यह प्रतीयमान अर्थ वाच्यार्थ की सामथ्यं से प्रक्षि्त होकर वस्तुमात्र, 
अलझ्ुर और रस इत्यादि के अनेक भेद-प्रभेदों में विभक्त हा जाया करता है, 
यह भागे दिखलाया जायगा। इन सभी प्रकार के जी अथवा प्रकारों में वह 
[ प्रतीयमान धर्थ ] वाच्य से भिन्न ही हुआ करता है ॥ 
[ छोघनम्‌ ] 
यदूले झटुनायकषेन-- भंशरत्व न छृपता इति । तदस्त्वलजूरध्वन्योरेष यदि 
जासोपालम्प्त:, रसध्बनिस्तु तेनंबात्मतयाड्रीकृत: । रसचर्वणात्मनह्तृतीयस्पांश- 
स्याधिधामावनांशद्योत्ती ण॑त्वेन निर्णयात्‌, वस्त्वलझूत रध्वन्यो रसध्वनिपयन्तश्व- 
मेवेति बयमेव वक्यामस्तत्र सत्रेत्यास्तां लावतू। 
जो कि भट्ननायक ने यह कहा है कि [ ध्वनि | अंश होती हैं, रूप नहीं । 
यदि यह उमका उपालम्भ वस्तु और अछद्भुरध्वनियों के लिये ही है तब तो 
कोई बात नहीं; क्योंकि इस स्थिति में रसघ्वर्ि को तो उन्होंने भी काव्य की 
आत्मा के रूप में स्वीकार कर ही छिया । जैसा कि इस चर्वणारूप तुतीय मंश 
अभिधघा तथा भावनारूप दो आंशों से अतिरिक्त [ पृथक्‌ पर ] होने के रूप में 
निर्णय किया जा चुका है। वस्तुष्वनि और अलझूरघ्वति की पर्यवसान [ अन्त ] 
रसस्वनि में हो जाता है, इस विषय में हम हो उन-ठन ईथलों में कहेंगे ॥ बस, 
अब इस विषय में अधिक कहने की क्या भावश्यकता ४ 
( आाशुबोधिनी ) 
भट्टनायक द्वारा जो यह कह गया है कि-त- 
“उ्बनिर्नापापरो यो5पि ब्यापारों व्यओ्जनात्मकः ॥ 
तस्य तिडे&पि मेदे स्यात्कार्येडशर्व॑ न॑ हपता ॥7 


प्रश्न उद्येलः ८७ 


अर्पातू हत्नि नामक्ष जो. दूसरा व्यक्जत्तारूप व्याप्तार है, उसका [ बाच्य से ) 
सेबनढ् हो जाने सर भी काव्य में उसका आंग्रात्व ही होगा, रूपता अथवा 
अंशित्व [आत्मा होता ] तहीं । ४ 

भटनायक का कथन है कि ध्वनि काव्य का अंश होती है, उसका स्ब॒छुप 
नहीं ।” उनके इस कथन से वस्तुध्वति और अलग रध्वनि की अंशखूपता का 
प्रतिपादन करना ही अभिपष्राय प्रतीत होंता है। “रसघ्वनि” को तो वे स्वयं ही 
काव्य की आत्मा के रूप में स्वीक्वार करते हैं क्योंकि उन्होंने स्वयं हीं यह निर्णय 
कर दिया है कि रसचर्षणात्मक तृतीय अंश उनके द्वारा स्वीकृत अभिधा और 
भावना नामक दो अंजों का अतिक्रमण कर स्थित होता है। आगे चलकर हम भी 
इस बात को सिद्ध करेंगे कि वस्तुच्वनि और अलड्धू/रध्वनियों का पर्यवसान 
रसध्वनि में होता है। झतएवं अब इस विषय पर अधिक पर्चा करने से क्या 
लाभ ? 


ध्वन्यालोकः 
तथा झ्याअस्तावस्प्रभेदों वाच्याद दूर॑ विभेदवान्‌ | स हि कदाचि- 
द्वाच्ये विधिंरूपे प्रतिषेघरूप:ः | यथा-- 
जैसे कि प्रथम [ वस्तुष्वनि ] भेद वाच्या्थ से अत्यधिक भिन्न है। षयोंकि 
कहीं वाच्यार्थ के विधिरूप होने पर भी वह [ प्रतीयमान अर्थ ] निषेधरूपह्रहोता 
है । जैपे-- 
भम धम्सिश्न वीसत्थो सो छृणभो अज्ज मारिओ देण । 


गोलाणइकच्छकुड ज़ुवासिणा दरिअसीहेण ॥ 
[श्रम धामिक विद्रब्धः स शुनको5्यय मारितस्तेन। 
गोदावरीनदीकष्छकुञ्जवासिना हप्तसिहेन ॥] 


अर्थात्‌ है धार्मिक ! अब आप विश्वस्त होंकर घुमिये ॥ [ क्योंकि | गोदा- 
बरी नदो के क्षिनारे कुछ्ज में निवास करने वाले मदमत्त [ अथवा उद्धत ] सिंह 
ने आज उध्त कुत्ते को मार डाला है । 
[ छोचनम्‌ ].. 
बाज्यसामर्थ्याक्षिप्तसितिभेबत्रयव्यापक सास्रान्यलक्षणम्‌ । यद्यपि हि ष्यन्ननं 
शर्बस्थे द ब्यापार:, तथाष्यबंसामण्यंस्य सहुक्राश्णिः सर्वत्ञानपायाद्राज्यसासण्या २: 


<८ घ्वन्यालोके 


क्षिप्तत्वम्‌ । दाव्दशक्तिमूलानु रणनव्यड्स्येप्प्ययं स्तामथ्यदिव प्रतीयभावावगति:, 
शब्दशक्तिः फेवलमवान्तरसहकारिणीति वक्ष्याम: ॥ दूर विभेदवानिति । 
विधिनिषेषों विरुद्धाविति न कस्यचिदषि विमति।। एतदर्थ प्रथम तावेबो- 
बाहुरति-- 
“क्रम धामिक विल्शब्धः स शुनको5द्य प्रारितस्तेन । 
गोबावरीनदीकच्छुकुझजवासिना. दृष्तस्हेन ॥॥' 

वाच्य की सामर्थ्य से म्ाक्षिप्त यह [ वत्तुध्वनि, अलड्ृू रघध्वनि और रस- 
ध्वनि ] तीनों भेदों में व्याप्त रहने वाला सामान्य लक्षण है | यद्यपि ष्वनन, 
शब्द का हो व्यापार है, फिर भो सहकारी अर्थत्षामर्थ्य के सर्वत्र विद्यमान होने 
के कारण वाच्यसामर्थ्याक्षिप्तत्व तो है ही । शब्दशक्ति तो मात्र अवान्तर मह- 
कारिणी ही हुआ 4रती है, यह कहेंगे | 'बहुत दूर तक भेद रखने वाला ।? विधि 
ओऔर निषेध परस्पर विरुद्ध हुआ करते हैँ, इसमें किसी को भी असहमति नहीं है । 
इस विषय से सम्त्रन्धित अर्थ का उदाहरण दे रहे हैं-- भ्रम घामिक!” इत्थादि+-- 

'है धामिक ! ग्रोदावरी नदी के किनारे कुझ्ज में निवास करने वाले उस 
उन्मत्त पिंह के द्वारा वह कुत्ता आज मार डाला गया है, अतएवं बत्र आप 
विश्वस्त होकर घूमिये । 

( आशुवोधिनी ) 

वाच्यार्थ! की सामर्थ्य से भराक्षिप्त होना [ प्रतीयमान भर्थों से सम्बन्धित ] 
तीनों [ वस्तुध्वति, अलद्भूर ध्वनि और रसध्वनि ] भेदों में समानरूप से लाग 
होता है । यद्यपि ध्वनित करता छाब्द का ही व्यापार है फिर भी सहकारिणो 
अथ॑-सामर्थ्य की सत्ता तों सर्वश्र विद्यमान रहा करती है । भतए्‌व सभी स्थलों 
पर (वाज्यसामर्थ्य क्षिप्तत्व” विद्यमान रहा करता है । आगे चलकर (यह स्पष्ट 
किया जायेगा कि छब्दशक्तिपूलक-संलक्ष्यक्रमव्यद्भघ में भी अर्थशक्ति के द्वारा ही 
प्रतीयमान अर्थ को प्रतोति हुआ करती है। शब्द-शक्ति तो मान्न अवान्तर सह 
कारिणी ही हुआ करती है । 

“विधि और निषेध १रस्पर विरुद्ध हुआ कंरते हैं” इस विषय में किसी की भी 
असहमति नहीं है अर्थात्‌ यह सभी मानते हैं । अतएवं सर्वप्रथम इन्हीं दोनों से 
सम्बन्धित “वस्तुष्वनि” का उदाहरण. प्रस्तत करते हैं । हसमें यह दिखाया जा 


प्रथम उद्योत्तः ८९, 


रहा हैं कि यदि वाच्यार्थ विधिपरक है तो प्रतीयमान अर्थनिषेघपरक । देखिये-- 
“भ्रम घामिक! इत्यादि-- 

हे घामिक ! अब- तुम विश्वस्तु होकर यहाँ त्रमण किया करो [ क्योंकि | 
गोदावरी नदी के कित्तारे स्थित कुझ्ज में निवास फरने वाले उस मदोद्गत मिह 
ने उस कुत्ते को आज ही मार डाला है ।? 

[ लोचनम्‌ ] 

कस्या श्रित्सडू-तस्थान॑ जीवितसवेस्वायमानं घासिकसन्चरणान्तरायदोषा- 
त्तदवलुप्यमानपल्लबकुसुमादिविच्छायोफरणाच्च परित्रातुमियमुक्तिः । तन्न स्वतः 
सिद्धमपि झ्वमर्ण श्वप्येनापोवितमिति प्रतिप्रसवात्मकों निषेधाप्तावरूप), न तु 
नियोगः प्रेषादिरूपो5न्न विधिः, अतिसर्गप्राप्तक्ालयोह्ययं लोटू । तत्र भावतद्‌ 
भावधोविरोधाव्‌ दयोस्तावन्न युगपद्दाच्यता, न क्रमेण, विरम्य व्यापाराधावातू । 
“विशेष्यं नानिधा गच्छेत्‌' इत्यादिनाभिधाव्यापारस्य विरम्थ व्यापारासंभवा- 
घिधानात्‌ । 

किसी नायिका के प्राणों के सर्वस्वरूप में स्थित सद्भुतस्थछ के घाधिक के 
संचरणरूप अन्तराय -[ विध्त ] के दोष तथा उप्के द्वारा तोड़े जाते हुए फूल- 
पत्तों से छाया एवं शोभारहित कर देने के कार्य से रक्षा करने हेतु यह उक्ति है । 
वहाँ घार्मिक का स्वत.सिद्ध भ्रमण कुत्ते के भव से प्रतिषिद्ध कर दिये जाने से 
यहाँ विधि प्रतिप्रसवरूप है अर्थात्‌ निषेधाभावहुप है, न क्षि प्रैधादिख्प नियोग 
है । 'भ्रम” पद सम्बन्धी जो यह लोटू लकार हैँ वह अतित्तर्गं [इच्छानुकूल प्रवृत्त 
होने ] और प्राप्तकाल के अर्थ में हुआ है । भाव एवं उमप्तके अभाव में पार- 
स्परिक विरोघ होने के कारण दोनों की युगपत्‌ [ एकसमय में अथवा एक साथ ] 
वाच्यता नहीं हैं । क्रमशः भी नहीं, क्योंकि विराम हो जाने के अनन्तर व्यापार 
नहीं हुआ करता है । जैसा कि [ विशेषण में अपनी शक्ति खो देने के पश्चात्‌ ] 
“अभिधा विश्वेष्य तक नहों पहुँचती हे” ६त्यादि के द्वारा श्रभिधा व्यापार का रुक 
कर काये करना असंभव फहा गया है । 

( आशुवोधिनी ) 

कोइ पुंद्चली एवं प्रगल्भा नायिका अपने प्रियतम से गोदाबरी के किनारे 

स्थित कुण्जों के मध्य निर्मित सद्धूतस्थान पर मिछा करती है ॥ उस स्थान की 


९० घ्कप्ालोके- 


रम्यता के कारण कोई धारमिक सन्‍्यासी सन्ध्योपासत अथवा .ध्मंण के छिये वहाँ 
आकर विघ्त तो उपस्थित करने ही लगे, साथ ही वहाँ के पुष्ण एवं पत्तों को 
तोड़- तोड़कर उस स्थान को नष्ट करने लगे। उससे उस नायिका के कार्यों में 
विष्य पड़ने लगा । उसने सोचा कि कोई ऐसा उपाय किया जाय कि जिससे यह 
घामिक यहां न शञाया करे | वह धामिक व्यक्ति वहाँ रहनेवाले एक कुत्ते से भयभीत 
रहा करता था। अतएवं वह धाभिक को सम्बोधित करती हुई कह रही है-- 
, है धार्मिक सन्यासिन्‌ ! वह कुत्ता, जो कि आपको प्रतिदिन तंग किया करता था, 
उसे भाज हो गोदाबरी नदी के किनारे कु्ज में निवास करने वाले मदोद्धत सिंह 
ने मार डाला है | अभिप्राय यह है कि प्रतिदिन आपके भ्रमण में बाधा डालने 
वाले कुत्ते के मर जाने से आपके मार्ग की वह बाधा तो अब समाप्त हो गई हैं । 
अतएवं अब आप निश्चिचन्त एवं निर्भंथ होकर भ्रमण किया करें। वह पुंइ्चली 
नायिका भली भाँति जानती है कि धामिक तो कुत्ते से ही भयभीत रहा करते हैं । 
जेब उन्हें यह ज्ञात होगा कि उप्ते प्िह ने मार डाला है और वह सिंह यहीं समीप 
के कुंज में निवास करता है तो निश्चित रूप से यह घाभिक व्यक्ति भूछ कर भी 
इस ओर आने का साहस नहीं करेगा । अतएवं वह धार्मिक व्यक्ति को निश्चिन्त 
होकर वहाँ भ्रमण करने का तिमन्त्रण दे रही है । 
अतएव यहाँ वाच्यार्थ तो यह है कि अब तुम निद्िचन्त एवं निर्भय होकर 
यहाँ अ्म्रण कर सकते हो, अब तुमको कुत्ते का कोई : भय नहीं रहा ॥ किन्तु 
इससे जो प्रतीयमान अर्थ आक्षिप्त हो रहा है, वह है वि-त्रभी तक तो यहाँ पर 
कुत्ता ही रहा करता था, भब यह पर दुर्दान्‍्त सिंह मी रहने लगा है, वह किसी 
दिन तुमको मार न डाले । अतएवं भविष्य में आप भूलकर भी इधर न आइयेगा | 
इस भाँति उक्त इलोक से निकलने वाला वाघ्यार्थ तो विधिपरक है किन्तु उससे 
जो प्रतीयमान अर्थ [ वस्तुष्वनि ] निकल रहा है वह निषेघकारक है । 
प्रस्तुत ढलोक में 'घामिक' पद रधामिक की भीरुता का, 'दृप्त” पद सिंह फ्री 
भीषणता का तथा 'वासिना' पद भिंह की वहाँ निरन्तर विद्यमानता का सूचक है ॥$ 
लिड एवं लेट लकार सम्बन्धी प्रत्ययः तथा तढैयत्‌ प्रत्यय “विधि-प्रेत्यय 
कहलाते हैं। विधिप्रत्ययान्त पदों का श्रवण करने से यह प्रतीत हुआ करता है 
कि 'झग्मे मां प्रवर्तयति' । विधिप्रत्ययान्त पदों के श्रवण करने से यह प्रत्ीत्ति होती 
है कि प्रयोक्ता व्यक्ति मुशे किसी विशेष कार्य में प्रवत्त कर रहा है ।छत॒एूछ विषिः 


प्रथण उल्योतः | _श 


प्रत्यय का सामान्य भर्थ “प्रवर्तन” ही हुआ करता है। यह प्रवर्तना वक्ता का 
अभिप्रायरूप है। 

झोमांसकों के द्वारा विध्यर्थ के सम्बन्ध में विदोषरप से विचार किया गया है ७ 
उनके सिद्धाल्तानुसार बेद' अपौरुषेय हैं। वेद में प्रयुक्त हुए 'स्वर्गकामो यजेते” 
आदि विधिप्रत्यय द्वारा जिस प्रवर््तना का बोध हुआ करता है बह शब्दनिष्ठ. 
व्यापार होने के कारण 'शाब्दी भावना' कही जाती रू । लौकिक वाक्यों में तो 
प्रवरततकत्व पुरुषनिष्ठ हुआ करता है. तथा अभिप्रायविज्ञेष में रहा करता है किन्तु 
वैदिक-वाक्यों का वक्ता पुरुष नहीं है ! अतएव प्रवर्त्तकत्व व्यापार किैवल शब्द 
निछ्ठ रहा'करता है । अतएवं इसे 'शाब्दी भावना? कहा जाता है। 'पुरुषप्रवृत्यनु- 
कूलो भावयितुर्व्पपारविशेष: शाब्दी भावना ।' उस वाक्य का श्रवणकर फल के 
उद्देश्य से पुरुष की जो प्रवृत्ति हुआ करती है उसे आर्थी भावना कहा जाया 
करता है--- प्रयोजनेच्छाजतितक्रियाबिषयो व्यापार आर्थी भावना ।! साधारण- 
रूप से 'विधि' शब्द का अर्थ होता है 'प्रवर्तक होना” अथवा भावना आदि रूप 
होना ।” किन्तु यह अथथ॑ 'क्वचिद्‌ वाच्यें विधिरूपे प्रतिषेघरूपों यथा! में सद्भूतः 
नहीं होगा । अतएवं इस स्थल पर “विधि! का अर्थ प्रतिप्रतव 'अचवा प्रतिषेध- 
निवत्तन ही लिया गया है। भ्रम? पद में जो लोटू लक्कार हुआ है वह 'प्रैषाति- 
सर्गप्राप्तकालेषु कृत्याश्/ इस पाणिनीय सूत्र के अनुसार अतिसर्ग [ कामचार,. 
स्वेच्छाविहार _] अथवा प्राप्तकाल अर्थ में हुआ है, प्रैष [ प्रमाणान्तरभ्रमितेष्थें 
पुरुषनिष्ठा प्रनर्तना प्रैषः ] भ्र्थ में नहीं। 

“भ्रम धार्मिक''* हत्यादिं उदाहरण में 'घूमो” इस विधिपरक अर्थ के पश्चात्‌ 
हो 'मत घूमो” यह निषेषपरक बर्थ की प्रतीति भी हो रही हैं । ये दोनों विधि- 
' निषेघपरक अर्थ परस्पर एक-दूसरे के सर्वथा विरद्ध हैँ, एक ही समय में बाच्य 
हो रहे हैं । यह कहना ठीक नहीं है क्योंकि अंभिषा छाक्ति द्वारा जब एक विधि*- 
परक अर्थ निकल चुका तब उसकी 9१ वृत्ति पुन: निषेघपरक अर्थ में नहीं होगी, 
ऐसा नियम है । शब्द के सद्कुतित अर्थ का कथन करने .में जो व्यापार हुआ 
करता है उसे 'अभिघा” कहते हैं । इससे यह निष्कर्ष निकला कि निषेध१रक अर्थ 
तो संकेतित अर्थ है नहीं । अतएवं इस निषेषपरक क्र्थ के बोध के लिये किसी 
हूसरी छाक्ति की कल्पना करनी होगी । वह शक्ति व्यव्जना ही हो सकती है । 
इससे जो अर्थ निकछेगा वह व्यज़यार्थ' होगा। 


श्र ध्वभ्यालोके 


[ छोचनस ] 
ननु तात्पर्यादक्तिरपयंवसिता विवक्षया वृष्तधाभिकतदादिपवार्थानन्वयकप- 

सुल्याथंबाधबलेन विरोधनिमित्तया विपरीतलक्षणया व वाक्ष्यार्थाप्रुत॒निषेध- 
प्रतोतिमभिहितान्वयवृश्षा करोतीति शब्बधक्तियुल एवं सो5थ॑ं: । एथमनेनोक्त- 
सित्ति हि व्यवहार), तन्न वाच्यातिरिक्तोस्यो5्यं इति। 
... [ शद्भा ] इस स्थल पर [ प्रमण की विधि में ] तात्पर्य-शक्ति विवक्षा 
[ कथन करने की इच्छा ] के रूप में प्यव्तित नहीं हुई है [ अभिप्राय यह है 
कि वक्ता जो कुछ भो कहना चाहता है उस भर्थ की पूर्ति नहीं हुई है। ] विवक्षा - 
होने से 'दुप्त' [ मतवाला , 'धामिक? तथा 'तत्‌” [ वह ] इत्यादि पदों के अर्थों 
का बल्वय न लग सकना रूप मुख्य अर्थ के बाध के बल से विरोध के निमित्त 
वाली विपरीतलक्षणा के द्वारा अभिहितान्वयवाद की दृष्टि से वामवार्शीपृत् निषेध 
की प्रतीति को उत्पन्न करती है | अतएवं यह अर्थ दब्दशक्तिमूगरक ही है । इस 
भाँति “इसने कहा” ऐसा व्यवहार होता है। अते। वाब्यार्थ से भिन्‍न अन्य कोई 
बर्थ नहीं होता है ।. 

( भाशुबोधिनों ) 


अभिहितान्वयवादी मीमांसकों का कहना है कि वाकयार्थ वही है जिसमें कि 
चक्ता का तात्पर्य निहित हो । इस भाँति तात्पर्य 'शक्ति के द्वारा वे लोग वाक्यार्थ 
का बोध किया करते हैं तथा पदार्थ-बोध के लिये 'अभिषा” शक्ति का । पुंदचली 
नायिका का तात्पर्य भ्रमण के निषेध में है अर्थात्‌ 'ब्रमणनिषेष” हो वाक्‍यार्थ है । 
यहाँ मुख्याथं का बाघ दृप्त', 'घारमिक' भर 'तत्‌” इन तीन एाब्दों के प्रयोग द्वारा 
हो रहा है । 'दृप्त” शब्द का अर्थ है 'मतवाला' धथवा “उद्धत' । अभिप्राय यह है 
कि पह सिंह बड़ा ही भयानक है। 'घामिक्र' का अर्थ है 'एक महात्मा व्यक्ति! । 
“महात्मा व्यक्ति में इतनी शक्ति कहाँ कि वह धिह का सामना कर सके । 'तत्‌' 
[ उस ] सर्वनाम यह बतछाता हैं कि उस सिह के यहाँ विद्यमान होने में कोई * 

-सम्देह नहीं हैं । उसका होना सर्वत्र प्रसिद्ध है। श्रवण-परम्परा से आपने भी सुना 
डी होगा । इन छाब्दों के प्रयोग से भ्रमण-विधान में विरोध उत्पश्न होता है । इत 
माँति यहाँ मुल्य अथ्थ का धाध हो रहा हैं । इस भ्राघार पर यहाँ विपरोतलक्षणा 
आ उपस्थित होती है। और वह तात्पर्यशक्ति को, जो भ्रमणं-षिधि में पर्यवसित 


प्रथम उद्योत्ष!. * दे 


नहीं हो रहो थी, सहायक बनती है भौर इस भाँति बह अ्रमण-निषेघरूप अर्थ की 
प्रतीत्ति कराती है। अतएंवं यह निषेघपरक अर्थ शब्दशक्ति द्वारा ही निकलताः 
है। तात्पर्यशक्ति! भी अभिषा के हो आश्रित रहा करती है। अतः भ्रमणनिषेष- 
रूप अर्थ अभिधामूलक हो है। इसी कारण व्यवहार में भी कहा जाता है कि 
उसने ऐसा कहा” । यह किसी के द्वारा नहीं कहा जाया करता है कि उसने 
ऐसा घ्वनित किया । अतएवं ध्र्ण«निंषेघपरक अर्थ वाच्यार्थ ही है, उससे मिन्न 
अर्थ नहीं । 


- [ छोचमस्‌ ] 

नैतत्‌; प्रयो ह्यत्र व्यापाराः संवेद्यन्ते । पदार्थेषु सामान्यात्सस्वभिषा- 
व्यापार:, सम्रयापेक्षयार्थावगमनशक्तिह्मं प्तिधा । समयश्व तावत्येव, न विशेषांशे, 
जआानन्त्यावृध्यप्रिचाराच्चेकस्प | ततो विशेषर्षे वाक्यार्थे तात्पर्यशक्ति: परस्परा- 
च्विते, 'सामान्यान्पन्पयाततिद्धे विशेष॑ गमयन्ति हि' इति न्‍्यायात्‌ ॥ तत्र छू 
हद्वितोयकक्ष्यायां अ्रमे'ति विध्यतिरिक्तं न किच्त्प्रतीयते, अन्वयमाजस्थेव 
प्रतिपन्नत्वात्‌ू । न॒ हि “गड्भायां घोषः', 'सहो बदुः इत्यन्न यथान्वय एव 
बुभूषन्‌ प्रतिहन्यते, योग्यताविरहातू, तथा तव खमणनिषेद्धा प्र श्वा सिहेन 
हतः, तदिवानीं धझ्रमणनिषेधकारणवैकल्याव्‌ छमणं तवोचित मित्यन्वयस्य 
काचित्क्षतिः । अत एव मुख्याथंबाधा नात्र शडक्येति न विपरीतलक्षणाया 
अवसर: । 


[ समाधान ] ऐसा. नहीं है। क्योंकि यहाँ पर तोन व्यापार जाने जाते हैं । 
सामान्यरूप पदार्थों में अभिधा-व्यापार हुआ करता है क्‍योंकि समय अर्थात्‌ 
सद्भुत की अपेक्षा से श्र्थ का बोध कराने वाली शक्ति को अभिषा” कहते हैं ! 
संकेत उतने ही अंश में हुआ करता है, न कि विद्येष अंश में, क्‍योंकि उससे 
आनन्त्य दोष होगा तथा एक का व्यभिचार दोष भी | इस कारण परस्पर 
अल्वित विद्ेषरूप वाक्यार्थ में तात्पर्यशक्ति हुआ करती हैं । क्‍योंकि यह न्याय है 
कि-विश्वेष के बिना सामान्य को सिद्धि न होने के कारण सामान्य वि्लेष का 
बोघन कराते हैं। उस दूपतरो कंक्ष्या में 'भ्रपण करो” इस विधि के अतिरिक्त 
अन्य कुछ प्रतीत नहीं होता । [ क्योंकि ] द्वितीय कक्ष्या में, अन्वयमात्र की. ही... 
प्रतोति हुआ करती है | गड़ायां घोष।" तथा सिंहो बटु:” इन स्थलों में जिस . 





श्क्ड घ्वुन्यालोकि 


भाँति अन्वय ही होता चाहता हुआ, योग्यता के अभाव के क्रारण [ शब्दों में 
अन्वित होने की योग्यता के अभाव के कारण ] प्रतिहत हो जाया करता हैं, 
उसी भाँति तुम्हारे ँ्रमण का निषेघ करने वाला वह कुत्ता सिंह के द्वारा मार 
डाला गया; अतएवं इस समय भ्रमणतिषेघ के कारण के क्षमाव में तुम्हारा अमण 
उचित है, इस अन्वय में किसी प्रकार की कोई क्षति [ बाघा ] नहीं है ॥ अतः 
यहाँ मुख्य अर्थ के बाध की आशा नहीं करना चाहिये । इस भाँति इस स्थल 
'पर विपरीत लक्षणा का अवसर है हो नहीं । 


( घाशुवोधिनी ) 

[ 'तात्पर्यवृत्ति के सम्बन्ध में मीमांसकों के दो मत हैं-( १ ) भभिहितान्वय- 
वाद और ( २ ) अच्वितामिघानवाद । इनमें प्रथम मत है क्रुमारिलभट्ट और 
उनके अनुयायियों का । द्वितीय मत है प्रभाकरगुरु और उनके अनुयाधियों का । 
“अभिहितान्वयवाद' का सिद्धान्त यह है कि वाक्यार्थज्ञान तथा वाक्यार्यपूर्ति में 
तीन हेतु हुआ करते हैं-( १ ) भाकांक्षा, ( २) योग्यता और ( ३ ) सलिधि । 
इन तीनों से युक्त जब कुछ शब्द परस्पर अन्वित होकर एक प्रकार के विशिष्ट अर्थ 
का द्योतन क्रिया फरते हैं तब उस शब्दसमूह को 'वाक्य' कहा जाया करता है । 
ऐसे वाक्य में दो प्रकार के अर्थ होते हैं-( १) पदार्थ और (२) वाक्यार्घ । पदार्थ 
की प्रतीति होती है अभिधा-वृत्ति द्रा और वाक्यार्थ की प्रतीति हुआ करती है 
तात्परवृत्ति के द्वारा । इस भाँति अभिहविताखयवादियों के मत में' अभिघा एवं 

. तात्पर्य ये दो वृत्तियाँ वावयार्थबोध में कारण हुआ करतो हैं। वात्रयाथ॑ जब 
वर्यवस्तित हो जाया करता हैं तव एक तृतीयवृत्ति स्वीकार की जाया करती है । 
इसी का नाम हैं--'लक्षणाः । वाक्यार्थवोघ के पश्चात्‌ जब तात्पर्यानृपपत्ति के 
कारण वाच्यार्थ का बोधे हो जाया करता है तब उससे सम्बन्ध्रित एक अन्य मर्थ 
को ले लिया जाया करता है। इस तृतीयवृत्ति को ही 'लक्षणा” कहा जाता है ।] 

इस प्रकार अभिहितान्वयवाद अभिधा, तात्पर्य एवं लक्षणा इन सभी से युक्त 
है। अभिधावृत्ति द्वारा पदार्थथोध होता है भौर तात्पर्यवृत्ति द्वारा अन्वयरूप 
बाक्यार्थचोघ । किन्तु वाकयार्थबोध के आकांक्षा आदि कारणों के अभाव में लक्षणा 
से काम लेना पड़ा करता है। जैसे 'गंगाया घोष:”, 'प्रहो बटु:” इत्यादि वाक्‍्यों 
अं शब्दों अथवा पदों का अर्थ तो हो जाता हूँ किन्तु त/त्प्यवृत्ति को दृष्टि से जब 








प्रथम उद्योत्त: २ 


इनका संयोग करने लगते हैं तब तुरन्त ही ज्ञात हो जाता है कि इनमें योग्यता 
का अभाव हैं । ऐसे स्थानों पर अन्वय भी नहीं हो पाता | किन्तु यह बात 
“भ्रम घाभिक'**” इत्यादि उदाहरण में नहों घटतो है | यहाँ शब्दों अथवा पदों 
में मिलने की योग्यता का अभाव नहीं है । इसी कारण यहाँ मुख्यार्थ बाघ भी 
नहीं होता है। ऐसी स्थिति में विपरोतलक्षणा का अवसर भी प्राप्त नहीं होता है । 
[ लोचनम ] 

भवतु वाइसोी । तथापि द्वितोयस्थानसंफ्रान्सा तावदसों न भ्वति। तथा 
हि-झुर्याजंकाषायां लक्षणाया: प्रव्लृष्ति:। बाघा च विरोधप्रतीतिरेव । न 
चाउच्र पवाथाज़ां स्वात्मनि विरोध: | परस्परं विरोध इति चेत्‌-सोः्यं तहट॑न्वये 
विरोध: प्रत्येय: । न चाप्रतिपस्नेबचये विरोधप्रतीति:, प्रतिपत्तिश्वान्वयस्य ना- 
भिधाशकरपा, तस्याः पंदा्ंप्रतिपत्युपक्षोणाया विरम्याध्यापारात्‌ इति तात्पयं- 
धक्त्पे बान्ययप्रतिपत्ति: । 


अथवा वह [ लक्षणां ] हो | तत्र भो वह दुसरे स्थान पर संक्रान्त नहीं हो 
सकती । जैसे कि -मख्य-अर्थ काबाघ होने पर लक्षणा की कल्पना की जाया 
करतो हैँ और विरोघ्र की प्रतीति का होना ही वाधा हैं। इस स्थल पर पदार्थों 
का अपने आपमें कोई विरोध नहों है। यदि परस्पर विरोध है तो वह विरोध 
अन्वस में प्रतीत होता चाहिये । जब तक अन्वय प्रतिपन्‍न नहीं हो जाता तत्ब 
तक विरोध को प्रतोति हो ही न सकेगी : और अन्वय की प्रतीति अभिवाशक्ति 
द्वारा नहीं होगी क्‍योंकि पदार्थ की प्रतिपत्ति [ ज्ञान ] हो जाने पर वह उपक्षीण 
[नष्ट ] हो जाती है, फिर उस [ अभिना ] का रुककर व्यापार [ दोवारा 
कार्य ] नहीं हो सकता । इस भाँति तात्परय-शक्ति से ही अन्वय को प्रतिपत्ति हुआ 
करती हैं । ॒ 

( आशुतोधिनी ) 

अथवा यह किसी प्रकार मान भी लिया जाय कि यहाँ 'लक्षणा” का अवसर 
हैं तो भी निषंधपरक अर्थ तात्पय॑तत्ति द्वारा जाना जाने योग्य नहीं हो सकता । 
क्योंक्रि लक्षण की कल्पना नहीं की जा सकतो है कि जहाँ मुख्यार्थशाघ हो । 
“ब्राध” भी नहीं हुआ करता है कि जहाँ विरोध की प्रतोति हो । यह प्रतीति दो 
रूपों में हो सकती है--( १ ) शब्दों अयवा पदों का पार८परिक विरोध तथा 





























. ध्यन्याोके 


(२)पम्वय का विरोध । (प्रस्तुत उद्धरण में--'कुत्ते को सिह ने मार डाला, जाप 
स्वतन्त्रतापूर्वक अमण करें/-में किसी प्रकार का संशय किया जाना संभव हीं 
नहीं अतएव “अन्वय? में ही विरोध स्वीकार करना होगा । अन्वय में बिरोध की 
प्रतीति तब तक्ष संभव नहीं जब तक कि अम्वय प्रतिपसन न.हो जाय । अन्वय5 
सम्बन्धी ज्ञान श्भिधावृत्ति द्वारा हो ही नहीं सकता क्योंकि अभिषावृत्ति तो 
पदार्थ को उत्पन्त कर उपक्षीण हो जाती है. साथ ही वह रुक-रुंककर अपना 
कार्य कर नहीं सकती । ऐसो स्थिति. में 'तात्पर्थवृत्ति' द्वारा ही अन्वय को श्रतीति 
करनी होगी । [ तात्पर्यशक्ति भी धन्वय की प्रतीति अर्थात्‌ वाक्‍्यार्थ का ज्ञान 
करने में ही समाप्त हो जाती है । अंतएवं : 'अमण-निषेध” रूप लक्ष्यीमूत अर्थ 
इसकी सीमा से परे हो ज!|यगा । -] 


[ लोचनम ] 


नस्‍्वेय॑ अड्गुल्यग्रे फंरिवरधतस्‌' इत्यत्राप्यन्वयप्रतीतिः स्थात्‌ ॥ किन 
भवत्यन्वप्रतोति: बश्ववाडिमादिवाक्यवत्‌, किन्तु प्रसाणान्तरेण सोध्ल्वयः 
प्रत्यक्षादिना बाधितः प्रतिपन्नोषपि शुक्तिकायां रणतमिवेति तववगमकोरिणों 
वाष्यस्याप्रामाण्यम्‌३ सिहो माणवकः इत्यन्र द्वितीयकक्ष्यानिविष्दतात्परय - 
शक्तिसमपितान्वयबाघकोल्ला|घादन्त रमभिधातात्पयंशक्तिह यव्यतिरिकता तावतू 
तृतीयेव शक्तिस्तद्वापकविधुरीकरणनिपुणा लक्षणाप्रिधाना समुल्लश्षति ॥ 


[ शड्धु। ] इस भाँति तो 'भज्भुलि के अग्रभाग में सैकड़ों हाथी” इस वावय 
में भी अन्वय की प्रतोति हो जायगी ? [ समाधान ] तब क्‍या “ददादाडिमादि' 
[ महाभाष्य के ] वाक्य की ही भाँति अच्वय की प्रतीति नहीं होगी .? किन्तु 
ज्ञान हुआ भी वह अन्वय 'शुक्ति में रजत! के सदृश दूसरे प्रत्यक्ष भ्ादि भ्रमाणों 
द्वारा बाघित हो जाता है । अतएव उसके ज्ञान कराने वाले वाक्य की प्रामाणि- 
कता जाती रहती है। 'पसिंहो माणवकः' में द्वितीय कक्ष्या “में रहनेबाली तालपर्य॑- 
शक्ति के द्वारा समपित अन्वय के दाध के उल्लसित [ अर्थात्‌ प्रतीतिगोचर ] 
होने पर अभिधा और तालपर्य इन दोनों शक्तियों से ब्यतिरिक्त 'लक्षणा” नाम 
की तृतीय धाक्ति हो, जो कि बाधक को व्यर्थ कर देने में निपुण है, समुल्लसित 
[ भ्रवृत्त ] होतो है,। 








प्रथम उद्योतः श्छ 


( आशुवोधिनी ) 
उपरिवर्णित बाधित स्थल में भी आप तात्पर्यशक्ति द्वारा ही अन्वयप्रतीति 
को स्वीकार कर रहे हैं; अतएवं 'झड्गुल्यग्रे करिवरशतम्‌” में भी आपको उसी 
स्थिति को रवीकार करना होगा । इस छाद्भधु) का समावान यह है कि जब 
क्ाकांक्षायुक्त पदार्थोपस्थिति विद्यमान रहा करती है तब अन्वय-प्रतीति न होने 
का फोई कारण होता ही नहीं है । निराकांक्ष पदों में अवध्य अन्वय की प्रतीति 
नहीं हुआ करती है । जैसे महाभाष्य के 'दद्दाडिमानि, षडढ्वाः” इत्यादि उदा- 
हरणों में अन्वय प्रतिपन्‍त नहीं होता [ महाभाष्य १-२-४५ | | महाभाष्य के 
चक्त उदाहरणों में निराकांक्ष पदों का सद्भुलन है, अतएवं इनमें अन्वय प्रतिपत्न 
नहीं होगा । किन्तु प्रस्तुत स्थान पर इस प्रकार का पदों का सद्भु;ऊन नहीं है ॥ 
अतएव अन्वय तो हो ही जायेगा । किन्तु जिस भांति शुक्ति में रजतज्ञान हो जाने 
पर भी प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों द्वारा उसका बाघ हो जाया करता है उसी भाँति 
“अड्गुल्यग्रे करिवरशतम्‌” इत्यादि वाक्य अपने ज्ञात होने के पश्चात्‌ उत्पन्न हुए 
बाघ-ज्ञान से विशिष्ट हो जाने के कारण प्रमाण नहीं हो सकते । अब यहाँ यह 
प्रश्न उत्पन्न होता है कि ऐसी स्थिति में तो 'सिंहो माणवकः” इत्यादि वाक्य भी 
प्रामाणिक न हो सकेंगे क्‍योंकि अन्वय का ज्ञान हों जाने के अनन्तर इनका भी 
बाघ हो जायेगा । इसका समाघान यह है कि 'सिहो माणवकः? [ बालक छोर हैं ] 
इस वाक्य में पहले पदार्थोपस्थिति होगी, पुनः द्वितीय कक्ष्या में तात्पय्वृत्ति द्वारा 
अन्वय का बोघ होगा । तदनन्तर अन्वय का बाघ सामने आयेगा | इस स्थिति में 
उस बाघकता को व्यर्थ कर देने में समर्थ 'लक्षणा” नामक तृतीयवृत्ति उल्लसित 
होगी जो उक्त वाषय की अप्रामाणिकता का निराकरण कर देगी । 
[ छोचनम ] 
नन्‍्वेवं 'सिहो बदुः” हत्यश्रापि काव्यरूपता स्थात्‌ ॥ ध्वननलक्षणस्यात्मनो- 
$नच्नापि समनन्‍्तरं घक्ष्यमाणतया भावात्‌ ॥ ननु घटेइपि जीवव्यवहार: स्यात्‌: 
आत्मगों विश्त्वेन तशापि भावात्‌। धारीरस्थ खलु विदिष्टाधिष्ठानयुक्तस्य 
सत्यात्मनि जोवव्यवहारः, न यस्य फरयचिदिति चेत्‌ गुणालडूरौचित्यसुस्य र- 
धाब्या्ध हारोरस्य श्ति ध्वलनाशष्यात्मनि काध्यरूपताव्यवहार: । मत बात्मनोऊ+ ,. 
- चारता काचिदिति ण॒ समानम्‌ | न च॑थ॑ सतक्तिरेज प्यनिः, सक्तिह छक्षणा- 
छषध्य० 
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व्यापारध्तृतीयकक्यानिवेशी । चतुर्खयाँ तु क्रक्ष्यायां प्वननण्यापार: । तथा हि 
ज्ितयसन्निषों लक्षणा प्रवत्तंत इति तावेज्भूबन्‍्त एवं वदन्ति | ततज् घुख्याय्रंबाधा 
वावत्प्रताक्षाविप्रमाणास्तरमुला । तिमित्त च यवन्निधीपते घाप्रीप्यादि तद॒षि 
प्रमाणास्तरावगम्यभेव । | 


[ छ्द्बा-] इस भाँति 'पिहो वदु:' [ सिंह ब्रह्मवारी ] में भी काव्यडपठा 
आ जायेगी जयपोंकि शीघ्र हो के जाने वाली होने के कारण यहाँ भी ध्वननल्य 
पझात्मा की स्थिति है ही। [समाघान-] तब तो घड़े में भी जीव का व्यवहार 
होने लगेगा, क्योंकि आत्मा के विभु [ सर्वव्पापक ] होने के कारण आत्मा का 
अस्तित्व वहाँ पर भी है ही । यदि आप कहें के जब शरीर विशिष्ट प्रकार के 
[ इन्द्रिय. मन हृत्यादि ] अधिष्ठानों से युक्त हुआ करता,हैं और उसमें आत्म-तत्व 
रहा करता है तभी 'जोव” का व्यवहार हुआ करता हैं जिस-किप्तो के लिये नहीं, 
वो [ काव्य के विषय में भ्री ] गुण और अलझ्कार के औचित्य से सुन्दर प्रतीत 
होने वाके शब्द ओर धर्थरूप शरीर के घ्वनन रूप आत्मा के होने पर काब्य- 
रूपता का व्यवहार हुआ करता है । आत्मा को कोई असारता नहीं होती, यह 
तो दोनों में समान है। इप्त भाँति “भक्ति! ही ध्वनि है, ऐसा नहीं कहा जा 
सकता क्योंकि 'भक्ति/ रूप लक्षणा-व्यापार तृतीय कक्ष्या में हुआ करता है। 
घ्वननृ-व्यापार तो चतुद़र्प कया में हुआ करता हैं । जैपा ,कि तीनों (१) मुख्याध्थ- 
बाघ ( २ ) मुख्या्थयोग, ( ३ ) प्रयोजत के निकट होने पर लक्षणाव्यापार | 
प्रवृत्ति हुआ करती है--यह तो आप ही कहते हैं. । वहाँ मुख्यार्थ का बाघ प्रत्यक्ष 
ब्रादि दूपरे प्रमाणों द्वारा हों हुअ। करता है । तथा जो सामीष्य ब्रादि निमित्त: कहे 
जाते हैं बे भी दूसरे प्रमाणों द्वारा ही बोष्य हुआ करते हैं । 
( क्राशुबोधिनी ) 
| छद्बू ] जब "ध्वनन' को हो काव्य की आत्मा स्वीकार कर लिया जायगा 
जो फिर 'पिहो बदु/' इस स्थल पर भो क्राव्य का व्यवहार होने लूमेगा क्‍योंकि 
प्रयोजन? जो प्रतीयमान होने को है वह यहाँ पर भो है । कहने का असिप्राय 
सह है कि प्रयोजनवती लक्षणा में प्रमोजत को प्रतिपत्ति हेतु व्यज््जनावृत्ति को तो 
आप मानते हो हैं। 'बालक क्षेर है” इस वाक्य में भी बालक के द्षो्वशआादि क्रप 
बक्षेत्रन करा ज्ञान व्यंजसवृत्ञि द्वारा ही होना हे । अतएब 'ध्वदन! रूप ग्रात्मा 
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की विचयमान॒ता में 'सहो बढु: यह वाक्स भी 'काव्स' की श्रेणी में क्‍्यों- तह्ीं 
'मिना जायेगा ? 


[ समाधान- ] 'बात्मा” को “विशु' अर्थात्‌ सर्वव्यावक माना गया है। 
अतएव उसकी विद्यमानता घट में भी है । ऐसी स्थिति में घट” में भी जीव 
व्यवहार होन। चाहिये । किन्तु 'घट! में “जीव” व्यवहार नहीं हुआ करता है॥ 
इसी प्रकार 'पघ्हो वटु:' इस वाक्य में भी ध्वनन” व्यापार के होते हुए होने पर 
भी 'काञ्य? का व्यवहार नहीं होगा। इसका उत्तर आप यह दे सकते हैं कि मन 
तथा इन्द्रियों के अधिष्ठानं से युक्त शरीर में आत्मा की विद्यमानता होने पर ही 
“जीव” का व्यवहार हुआ करता है । तब हम भी यह कह सकते हैं कि गुणों तथा 
भलंकारों के ओवचित्य के साथ सुन्दर शब्द और अर्थरूप शरीर जब 'द्वनन- 
रूप आत्मा से युक्त हुआ करता है तभो वहाँ 'काव्य' व्यवहार हुआ करता है । 
प्रस्तुत उदाहरण द्वारा यह भी स्पष्ट हो जाता है कि जिस माँति “घट! में व्यापक 
आत्मा के विद्यमान होने पर भी चेतनाशून्य होने के कारण आत्मा की भ्रसारता 
'नहीों स्वीकार की जाया करती है उसी भांति उक्त स्थल पर भी “घ्वनरन व्यापार 
को विद्यमानता होने पर भी काव्यत्व” के अभाव के कारण आत्म) की असारता 
को भी स्वीकार नहीं किया जा सकता है । अतएव यह दोनों में समान है । 

दूसरे यह कि "भक्ति! ही घ्वनि है, यह पक्ष भी ग़लत है क्योंकि भक्ति 
लक्षणाग्यापार है तथा यह व्यापार तृतीय क्क्ष्या में होता है । जबकि ध्वनज्ञ« 
व्यापार चतुर्थ कक्ष्या में हुआ करता हैं। अतएवं घ्वनन्नग्मापार और लक्षणा* 
व्यापार [ भक्ति ] एक नहीं हो सकते हूँ । 


सभी लक्षणावादी यह स्वीकार करते हैं कि छक्षणा में निम्नलिखित तीन 
बातों का होना आवश्यक है--( १ ) मुख्याथंबाघ, ( २ ) मुख्यार्थ सम्बन्ध तथा 
( ३ ) रूढि और प्रयोजन में से किसी एक का होंना। जैप्ते--“गंगायां घोष: 
हूँ गंगा में आभीरों की बस्ती ] में “गद्भा” शब्द का अर्थ है प्रवाह । प्रवाह मेँ 
किसी वस्तो का होना सम्मव हो नहीं है । अतः मुख्य अर्थ का बाघ हो. जायगा 
ओर (२) मुख्य आर्थ से सम्बन्धित दूसरा अर्थ 'तट” ले लिया जाता है.। गंगातट” 
झाबद के स्थान पर “गंगा” छाब्द का प्रयोग किये जाने से 'गंगागत” श्ीतलूत्व, 
भावनत्व तथा सेवनीयत्व की प्रतोति होती है । इस स्थल पर झोतलत्य आदि को 
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श्रतीति ही-लक्षणा का प्रयोजव है क्योंकि यह भर्थ गंगा? दब्द से निकल सकना 
सम्भव नहीं है । 

अब यह देखता है कि उपयुक्त तीनों बातों की प्रतीति में कौन-कौन से प्रमाण 
हैं- (१) मुल्याथबाघ तो प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों पर ही भाधारित हैं। गंगा के जल- 
प्रवाह में वस्ती का बच सकना प्रत्यक्ष प्रमाण से ही बाधित है । ( २ ) मुख्यार्थ- 
सम्बन्ध--समीपता, सदुश्ता आदि कई प्रकार के हो सकते हैं। यह भी प्रत्यक्ष 
आदि किसी प्रमाण द्वारा सिद्ध, हो सकते हैं । प्रयोजनवती लक्षणा द्वारा प्रयोजन 
को सिद्धि हो जाती है ।” गंगा में आभीरों की बस्ती” में “अतिपविद्रता, अति- 
शीतलता श्रादि प्रयोजनों की सिद्धि हो जाती है । 

अतएव इन प्रयोजनों की सिद्धि भी 'दब्दव्यापार” पर ही गाधारित है । 


[ छोचनम्‌ ] 

यत्तविवं॑ घोषस्थातिपविश्त्वशीतलत्वसेध्यत्वादिक प्रयोजनमदाब्दान्तरवाध्यं 
प्रमाणान्तराप्र तिपश्मू, वशोर्वा परात्र मातिधाय्ाालित्वं तत्र घाब्दस्थ न तावन्न 
ब्यीपार। । तथा हि-- हत्सामोप्यात्वमंत्वमनुमाणमनेकास्तिकस्‌, सिहदाब्द- 
जाष्यत्वं थ वटोरसिड॒म्‌ । अथ यश्न यश्रवंधाब्दप्रयोगस्तन्र तत्र तद्धंयोग इत्य- 
बुमानम्‌, तस्यापि ध्याप्तित्रहकाले मौलिक प्रमाणाग्तरं वाष्यम्‌, न चास्ति ॥ 
लव ह्मृतिरियस्‌, अनमुभुते तदयोगात्‌, त्ियमा्रतिपत्तेवंकतुरेतद्विवक्षितमित्य- 
ध्ववप्तायाप्राषप्रसड्जाच्चेत्यस्ति तावदन्र घब्दस्यंव व्यापार: । व्यापारश्य मामि- 
घात्मा, घमयाप्मावात्‌ ॥ न तात्पर्यात्मा, तस्यान्वयप्नतीताविव परिक्षयात, न 
- लक्षणात्मा, उक्तादेव हेतो: रखलद्गतित्वाभावात्‌ । ततन्रापि हि स्खलब्गतित्वे 
पुणमुंख्याथंबाघानिमित्त प्रयोजनमित्यनवस्था स्यात्‌ । क्षत एव यत्केनचिल्लक्षित- 
झलक्षणति .नाम छूतं॑ तवृव्यस्तनमात्रम ॥ तस्यावप्रिधातात्पयंलक्षणाध्यतिरिक्त- 
अतुर्थोइसौ, व्यापारो (ध्वननद्योतनव्यड्जनप्रत्यायनावगभनादिसोद रव्यपदेश- 

निरूपितोःस्युपगन्तव्य: । तद॒क्ष्यति-- 
जो यह कि घोष का अतिपवित्र होना, अतिशोतल होना, अतिसेवनीय होना 
गादि प्रयोजन, लाक्षणिक धाब्द से अतिरिक्त अन्य शब्दों द्वारा न कहा जाने योग्य 
तथा धाब्द से अतिरिवत छन्य प्रमाणों द्वारा प्रतिपन्‍न न होनेवाला है अथवा बदु? 
का अतिपर।क्रमशाली होना [ प्रयोजन .] है, उसमें शब्द का कोई अन्य व्यापार 
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जहीं होता: है; ऐसा नहीं है । जैसा कि 'गंगायां घोष:” इस स्यलू पर उपके 
समोप होने रूप हेतु से उसके घ॒र्मत्व का अनुमान अनेक्ान्तिक [ नामक हेत्वाभाव 
से युक्ष ] है और 'वदु' का विंह शब्द होना रूप हेतु 'प्रसिद्र/ [ स्वरपातिद्ध ] 
है । भब यदि कनुमान [ सम्बन्धी व्याप्ति ] का रूप यह बंबा लिया जाय कि 
जहाँ-जह इस प्रकार फे शब्द का प्रयोग है वहाँ-वहां उसके घर्म का योग है, वो 
उसके भो व्याप्तिग्रहणकाल में कोई अन्य मौलिक प्रमाण की आवश्यहूता पड़ेगी, 

/ किन्तु वह. है नहों । न यह 'स्मृति” है क्ष्योंकि जिसका अनुभव नहों किया गया 
उसमें उप्का होना सम्भव नहीं है तथा किसी नियम का ज्ञान न होने के कारण 
“वक्ता को यही विवक्षित है? इस अध्यवसाय[ निएचय ] का अभाव असज्ध है ॥ 

* श्रतएवं यहाँ शब्द का ही व्यापार है [ ऐसा स्वोकार करना होगा ]। “अभिवषा' 
चामक व्यापार तो हो नहीं सकता क्योंकि समय” [ सद्धभेत |] का अभाव है? 
तात्प्यरूप व्यापार भो नहों है क्योंकि वह अन्वय [ सम्बन्ध ] का बोध होने पर 
ही उसका परिक्षय हो जाता है । लक्षणारूप व्यापार भो नहों हो सकता है क्योंकि | 
कथित कारणों से हो 'स्खन्‍द्गति” न होने के कारण [ अर्थात्‌ बाघ न होने के 
कारण ] | यदि 'तीर' आदि भर में हो स्खलद्गति होना स्वोकार करते हैं तो 
शुल्या्त्राध ओर नि्मित्तरूप प्रयोजन होचे के कारण अनवस्था हो जायगो ॥ 
अतएव जो किसी के द्वारा [लक्षित तीर आदि में पुनः 'वावनत्व” आदि प्रयोजन 
को लक्षित करने की दृष्टि से] लक्षितलक्ष गा यह नाम रखा है तो वह व्य॑ंसनभात्र 
ही है । धतएवं अभिषा, तात्पर्य, लक्षणा से व्यतिरिक्त यह चौथा व्यापार है 
जिसे घ्वनन, चातन, व्यंजन, प्रत्यायन, अवगमन आदि सहोदरों अर्थात्‌ पर्याव- 
दाची छाब्दों के नाम से निरूपित किया गया है, स्वीकार किये जाने योग्य है ॥ 
घैसाक़ि कहेंगे-- 


( भाषुबोधिनी ) 
प्रस्तुत विषय यह है कि “गंगायां घोंष:' में 'बोष” का शअतिपवित्र होना, 
- भतिशोतल होना, अतिसेवनीय होना आदि जो प्रयोजन हैं प्यवा “वदु” का 
श्रतिशय पराक्रमशाली होना रूप जो प्रयोजन हैँ, उनकी पिद्धि किप्ती अन्य प्रमाण 
द्वारा होना सम्मव नहों है । अतएव प्रयोजन सर्वया छब्द के व्यापार का विषम 
दे । ह॒पो दृष्टि से आज्ार्य द्वारा कहा गया है कि 'दाब्य के व्यापार का विषय 








श्ण्र इ्वन्थालोकि 


नहीं है, ऐसा नहीं है। निष्कर्ष यह निकली कि प्रयोजन शब्द व्यापार का हीं 
विषंथ है | ऐसा होने में दो प्रमुख कारण हैं. (१) प्रयोजन “छ्रद्वव्दान्तरवाच्य” है 
अर्थात्‌ लाक्षणिक शब्द ही [ जैसे--गंगा, सिंह आदि शब्द ही ] प्रयोजन की 
ब्रतिपादन करने में समर्थ हैं। दूसरा कारण है कि प्रयोजन की सिद्धि शब्द के 
अतिरिक्त किसी अन्य प्रमाण द्वारा नहीं होती है। इसी दृष्टि से आगे अनुमान 
ओऔर स्मृति” की आशद्ू करके उसका निराकरण किया गया है । साथ ठ्ठी 
शब्द व्यापारों में झ्रभिधा, तात्पर्य और लक्षणा का निराकरण कर इन दोब्द- 
घ्यापारों के अतिरिक्त चतुर्थ ध्वतत! नामक व्यापार को स्वीकार किया गया है । 


“गंगायां घोष तथा 'सिंहो व: इन स्थानों पर प्रतीत होने वाले प्रयोजन 
को अनुमान का विषय नहीं माना जा सकता है क्योंकि प्रथम स्थान में व्यभिचार' 
दोष है तथा हितीय में 'असिद्ध/ नामक दोष । प्रथम स्थान में अनुमान का रूप 
यह बनेगा--? तोरं गंगागतातिपवित्रत्वादिधर्मवत्‌ गंगासामीप्यात्‌” भर्थात्‌ जो “ 
बरतु गंगा के समीप होठी है वह गंगा के सदृश् ही पवित्र आदि होती है, गंगा क्के 
प्रायः सभी गुण उसमें संक्रान्त हो जाया करते हैं । जैस्े--मुनि लोग । ये छोग 
गंगा के समीप रहते हैं और पवित्र हुआ करते हैं | किन्तु सिर को खोपड़ियाँ जो 
किनारे पर पड़ी रहः करती हैं वे भी तो गंगा के समीप हैं किन्तु वे पवित्र नहीं 
हुआ करती हैं । अतएवं गंगा की समीपता को हेतु मानकर “अतिपविश्रत्व! आदि 
को सिद्ध करना व्यमिचार नामक दोंष से युक्त है। इसी को 'अनैकान्तिक' नाम 
से कहा जाता है। - 


द्वितोय स्थान पर 'सिहो वदु:” में अनुमान यह बनेगा--वटुः सिंहर्सवान्‌ 
सिहर्ब्दवाच्पत्वात्‌ सम्प्रतिपन्‍नरसिहवत्‌' । आर्थात्‌ ब्रह्मचारी दिह॒धर्मवाला है, 
पघिहशब्दवाच्य होते से । जो जो सिंह शब्द हआ करते हैं वे-वे सिहधर्मवाले भो 
हुआ करते हैं, जैगे वास्तविक सिह | उसी भाँति ब्रहम्चारी भी है । अतएव यह 
भो सिहधवाला है । अनुमान की इस भ्रक्रिया में 'स्वरू्पासिद्ध/ नामक हेत्वाभासा 
है । इस अनुमान में पक्ष है 'वट' तथा हेतु है- घिहृशब्द वाच्य होना । अनुमान 
सम्बन्धी प्रक्रिया में 'हेतु! का पक्ष” में रहना प्रत्यक्ष आदि अन्य प्रमाणों द्वारा 
सिंद् होनां चाहिये । किन्तु उपर्युक्त वावय में हेतु का पक्ष में रहना प्रत्येक्षरूष 








प्र्थम उच्चोत! श्०्के 


में असिद्ध है । अतएव सह झनुभान ठीक नहीं है । ऐसी स्थिति में (प्रयोजन! को 
#ंनुम्ान प्रमाण का विषय नहीं बनाया जा सकता है । 


यह 'स्मृतिः भी नहीं है । थर्थातु गंगागतं शौत्य-पावनत्व इंत्यांदि सम्बन्धी 
प्रयोजन को 'स्प्रृति? भी नहीं कहा जा सकता है। तात्पर्य यह है कि 'प्रयोज॑न 
स्मृति का भी विषय नहीं है वर्योकि स्मृति उसी की हुआ करती है कि जो जिसका 
पंहले कभी अनुभव हो चुका हो । इस स्थल पर ऐसा कोई पहले का अनुभव नहीं 
है कि जिसके आधार पर स्मृति की जा सके । परिणामस्वरूप जब यह अनुमान 
की विषय नहीं और स्मृति का भी नहीं, तो यही मानना होगा कि यहाँ पर शब्द 
की हो व्यापार है । 


शब्द का यह व्यापार न अभिषा है, न तात्पय॑ है कौर न लक्षणा ही ॥ 
अभिषावृत्ति अथवा व्यापार द्वारा प्रयोजन की सिद्धि हो ही नही सकती है क्योंकि 
मभिवा वहीं पर प्रयुक्त हुआं करती है कि ज्हाँ पर संकेतग्रह हो चुका हो, शैत्य 
पावनत्व इत्यादि धर्मों में संकेठग्रह होता ही नहीं है | अतएव ये घ॒र्म अभिषावृत्ति 
द्वारा निसूंत नहों हो सकंते हैं। तात्पर्यावृत्ति द्वारा भो सम्भव नहीं, पयोंकि 
उसको कार्य अन्‍्व॑य अँथंवा पारस्परिक सम्बन्ध की प्रतीति होते हो समाप्त हों 
जाया करता हैं । लक्षणा हारां भी प्रयोजन की सिद्धि हो सकना सम्भव नहीं हैं 
क्योंकि लक्षणां के लिये पृर्व॑वणित तीनों बांतों का होना आवश्यक हैं। 
(१) मुख्यार्थवाघ-- जिस भाँति बसंती” के साथ अन्वय होने पंर गंगादब्द के 
प्रवाह? अर्थ का बाघ हो जाता है, उसी भाँति “गंगातट पर वस्ती” इस आर्थ का 
भी बांचघ हो जाय तबं तो लक्षणा का बवेसर आ सकता है । किन्तु इस प्रकीर 
की कोई बाघा लक्ष्यार्थ में उपस्थित नहीं होती है । इस भाँति प्रथम बात तो 
समीस हो गई। क्षब आयी दुसरी बात--मुख्यार्थ-सम्बन्ध | प्रथम तो यह कि 
तट! मुख्यार्थ है ही नहीं । दूरूरे यह कि उसका छशैत्य इत्यादि के साथ लक्षणा के 
लिए गिनाये गये सम्बन्धों में से कोई सम्बन्ध भी नहीं है । अतएवं यह भी सम्भव 
नहीं । तीसरी बात है रूढ़ि अथवा प्रयोजन में से किसी एक का होना । रूढ़ि तो 
यहाँ पंर है ही नहीं । प्रयोजन भी नहीं है | ऐसी स्थिति में प्रयोजन की सिद्धि 
के लिये यदि कोई घन्य प्रयोजन स्वीकार किया जायगा तो उस स्थिति में यहाँ 
भर्नवेस्थ। दोष था णायंगा जो मूल की हो नंष्ट कर देगा । 
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परिणामस्वरूप प्रयोजन” को सिद्धि न तो अनुमान से और न स्मृति से तथा 
न अभिषा, तात्पर्य और लक्षणा वृत्तियों में से किसो से सम्भव है । ऐसी स्थिति- 
में एक चतुर्थ वृत्ति अथवा शब्दव्यापार मानना हो होगा जिसे घ्वनन, द्योतन, 
व्यंजन, प्रत्यायन, अवैगमत. आ्यादि .पर्यायवाचियों में से किसो भी नाम से कहा 
जा सकता है। जत्र व्यनन! नामक यह वृत्ति शेत्र तोनों वृत्तियों को दबाकर 
प्रघान पद पर आ जाती है तत्र इसो को ध्वनि! नाम से पुकारा जाया करता है। 
यही ध्वनि! काब्य की आत्मा है । 

लक्षणावृत्ति द्वारा प्रयोजन' की सिद्धि न हो सकते सम्बन्धी बात आगे 
चलकर 'मुख्यां वृत्ति परित्यज्य” इत्यादि कारिकां की व्याज्या में विस्तार के साथ 
स्पष्ट की जायेगी ६ 

[ लोचनंस्‌ ] 
'पुरुपां वृत्ति परित्यज्य ग्रुणवृत्याथंदर्शनस्‌ । 
यदुद्विश्य फल तत्र शब्दो नव स्खलद्गतिः ॥7 इति ॥ 

तेन समयापेक्षा वाच्यावगमनशक्तिरध्षिधाशक्ति: | तदच्यवानुपपति पहापा- 
थविद्ोत्वदज्तिध्तात्पयं शक्ति) ॥ .मुल्यायंब्वाथादियंहकार्यवे्पेक्ष।ययप्रतिमासन- 
झक्तिर्लक्षणाशक्ति: । तच्छकितित्रयोपजनितार्थावगममुलजाततत्प्रतिममासपविज्रित- 
अतिपतुसतिमावहावारयद्योतव गक्तिव्बंनवव्यापार); सच प्राग्युत्त व्यापारत्र्य 
न्यवकुवंन्‌ प्रधानमृत) क्वाग्पास्मेत्याशयेत्र निषेधप्रपुब्तया च॑ प्रयोजनविषयोडपि 
निषेधविषय इत्युक्तम्‌ । अध्युपगमप्तात्रेण चेतदुक्तम; न त्वत्र छक्षणा अत्यस्त- 
तिरह्कारान्यसंक्रमणयो रभावात्‌ ॥ न ह््य॑शक्तिमुलेड््या व्यापार।॥ सहक्ारि- 
झेदाच्च दाक्तिभेद स्पष्ट एव, यथा तस्येब छाब्वस्य व्याध्तिस्मृत्याविसहकुतस्य 
विवक्षावगतावनुमापकत्वश्यापार! । एवमपिहिताव्वपवाविनामियदनपह्- 
बनोयम्‌ | 

“मुख्यवृत्ति [ अभिघा-व्यापार ] का परित्यागकर गुणवृत्ति [ छक्षणारूप 
व्यापार ] से अमुख्य-अर्थ का दर्शन [ ज्ञान ] जिस -[ प्रयोजनरूप ] फल को 
लक्ष्य करके किया करते हैं उसमें शब्द की गति स्खलित नहीं हुआ करती है ।! 

इस मांति समय भर्थात्‌ सद्ृंत की अपेक्षा रखनेवालछो, वाच्य-अर्थ का ज्ञान 
कराने वालो शक्ति को “अभिषाक्षक्ित! कहा जाता है । उतके [ अभिषा के ] 


प्रथम उद्योत्तः श्ग्ष 


- झन्यथा | विना ] जिसकी अनुपपत्तिरूप सहायवालो, अर्थ का ज्ञान करानेवाली 
झक्ति तात्पर्य” नामक शक्ति है । मुख्यार्थवाघ आदि तीन सहकारियों की अपेक्षा 
रखते हुए अर्थ के प्रतिपादन की शक्ति 'लक्षणा! नामक दाक्ति है। इन तीनों 
शक्तियों से उत्पन्न अर्थवोधरूप मूछ से उत्पच्त हुई, उन [ अभिषेय आदि अर्थों ] 
के प्रतिभास से [ अर्थात्‌ निरन्तर प्रतीति से ] पवित्र की हुई प्रतिपत्ता [सहुदय] 
को प्रतिभा की सहायता से बर्थ के द्योदन की शक्ति को 'घ्वनन व्यापार” कहते 
हैं । ओर वह पहले प्रवृत्त हुए तीनों ब्यापारों को तिरस्कृत [ दत्राता ] करता 
हुआ भश्रधान होकर काव्य की आत्मा हुआ करता है, इस आशव से [ वृत्तिकार 

मे हो घ्वद्ि-व्यापार को ] रिपेव के प्रमुख होने के कारण प्रयोजन विषयक होचे 
पर भो “निषेघजिषयका कहा है। अम्थुपगम [ विरोधी के असत्य पक्ष की 
स्वीकृति ] मात्र से ऐसा कहा गया है कि यहाँ लक्षणा हों है क्योंकि यहाँ पर 
वाच्यार्थ का न तो अत्यन्त त्रिस्कार हो हुआ है झौर न अन्यसंक्रमण ही । इस 
लक्षणा का व्यापार भर्यशक्तिमूछक घ्वनि में नही होता है, सहकारी के भेद के 
कारण शक्तिनेद होता है जो क्रि स्पष्ट ही है । जैसे---उसी शब्द के सहकारी 
ज्याप्ति, स्मृति इत्यादि हों और उनके द्वारा वक्ता की इच्छा का ज्ञान हो, तब 

* अनुमापकत्व व्यापार होगा । इस भाँत्ति यह घ्यनन-ब्यागार का अस्तित्व अभि- 
हिंतान्वयवादियों के लिये निराकरण किये जाने योग्य नहीं है । 


( आशुबोधिनी ): 

'जिम्त ग्रयोजनरहूप फछ के उद्देश्य से मुख्यवृत्ति अर्थात्‌ अभिषा' वृत्ति का 
परित्याग गुणवृत्ति अर्थात्‌ लक्षणा-व्यापार अथवा वृत्ति द्वारा अमुख्य अर्थ का 
दर्शन ( ज्ञान ) किया जाया करता है, उसमें शब्द की गति स्खलित नहीं हुआ 
करती है ॥ 

इसी विषय को काव्यप्रकाशकार मम्मट ने काव्यप्रकाश के द्वितीय उल्लास 
औ निम्नछिश्वितरूप में स्पष्ट किया है-- 

नाभिघा समयाभावात्‌ हेत्वाभावान्न लक्षणा । 

लक्ष्यं न मुख्य नाप्यश्न बाधो योगः फलेन नो । 

न प्रयोजनमेतस्मिन्‌ न च छब्दः स्खलदुगतिः । 
एवमनवस्था स्याद्‌ या मुलक्षयकारिणी ॥? 
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॥॥ । । उपर्युक्त विवेचन के आघार पर छाब्द के व्यापार चार प्रकार के हुए-+ 
| | |... (१) गाच्य-धर्थ का बोध कराने वालो संकेतग्रह की अपेक्षा रखनेवाली वृत्ति को 
। (| भिषा वृत्ति! नाम से वहा जाता है । (२) अभिवा-वृत्ति के द्वारा संकेतित शर्य 
क्‍ को प्रकट कर दिये जाने के अनन्तरअ न्‍्वयरूप कुछ इस प्रकार का भाग शेष रह 
। जाता है जिसकी सिद्धि ध्भिघा द्वारा हों सकना सम्भव नहीं हुआ करता है 
छंतएव वाक्य के धर्थ की पूर्ति में सहायक होकर जो वृत्ति अर्थ का बोच कराने में 
। कारण हुआ करती है उसे 'तात्परयवृत्ति' नाम से पुकारा जाया करता है? 
(३) मुख्यार्थवाघ, मुख्यार्थसम्बन्ध तथा रूढ़ि और प्रयोजन में से किसी एक का 
होना--इन तीन प्रकार के सहयोगियों की कपेक्षा रखते हुए जो वृत्ति किसी 
अन्य सम्बन्धित अर्थ का बोध कराती है उसे छक्षणा नामक वृत्ति कहा जाता हैँ 
(४) अभिषा, तात्पर्य और लक्षणा--इन तीनों वृत्तियों द्वारा जिस बर्थ का बोघ, 
| हुआ करता है उसी से पुनः एक अन्य धर्थ को भी प्रतीति होने छगा करती है । 
जिस वृत्ति अथवा व्यापार द्वारा उस अर्थ की प्रतीति हुआ करती है उसी का नाम 
हैं स्वनन-वृत्ति । उस वृत्ति के द्वारा ध्वन्यमान अर्थ का ज्ञान उसी सहृदय ज्ञाता 
को हो पाता है कि जिप्की प्रतिभा काव्यार्थ केः पुत्र: पुनः अनुसंधान से पवित्र 
हो चुकी होती है । पुनः यही वृत्ति जब शेष तीनों वृत्तियों को दबाकर प्रधानवृत्ति 
के पद कों प्राप्त कर लिया करती है तब इसी को 'घ्वनि” नाम से पुकारा जाया 
करता है । ध्वनि को काव्य की भात्मा कहा जाता है । 


अब यहाँ यह प्रदन उत्पन्न होता है कि लक्षणावृत्ति के लक्षण के आधार 
पर 'भ्रभ घार्मिकः'*“ सिहेन! इस उद्धरण में भ्रमण का निषेध रूद््यार्थ है 
व्या स्वेतरथल की रद आदि उस लक्षणा के ,्रयोजन कि जिनका ज्ञान व्यज्धना 
द्वारा हुआ करता है । ऐसी स्थिति में आलोक्कार द्वारा यह बयों बह दिया गया 
कि निषेधप्रक धर्थ का ज्ञान व्यक्ञनावृत्ति द्वारा होता है ? 


इसका समाधान यह है कि उक्त उदाहरण में न्षिधपरक छर्थ भुख्यार्थ है 
तथा उसीके आधार पर संदेतस्थल की रक्षा प्रव्ट होही हैं। एसी दृष्टि से कथन 
किया गया है। यह समाधान. रक्षणा की दृष्टि को ध्यान में रखकर दिया गया 
 है। विन्‍्तु वास्तविकता तो यह है कि उक्त स्थल पर लक्षणा का प्रयोग होता ही 
नहीं है क्योंकि लक्षणा के श्रावश्यक अंग यह्टाँ उपलब्ध होते ही नहीं है | उक्त- 
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प्रथम उंचोतें १०७- 


स्थल पर न तो मुख्यार्थ का अत्यन्त तिरस्कार ही होता हैं जौर न उसका 
दुसरे छर्थ में संक्रण हो । इस स्थल पर ठो “नर्थशक्तिमूलक घ्वनि” है. जिसमें 
लक्षणा का माना जाना संभव ही नहों है । 


इसके अतिरिक्त यह भी एक बात है क्रि प्रत्येक भ्रकार के ज्ञान में कुछ सह- 
फारी कारण अवध्य हुआ फरते हैं। जैसे प्रत्यक्ष ज्ञान दो प्रकार का माना गया 
है--(१) निर्विकल्पक ज्ञान, (२) सविकल्पक ज्ञान | इन दोनों ही प्रकार के श्रत्यक्ष 
सम्बन्धी ज्ञानों में वेज्चेषिकदर्शनामिमत षट्‌ प्रकार के इन्द्रियार्थ सन्चिकर्ष सह- 
फारो हेतु हुआ करते हैँ। इसी भांति अनुप्रम्राण द्वारा प्राप्त ज्ञान में भी व्याप्ति, 
स्मृति, पक्षघर्मताज्ञान तथा परापश कारण हुआ करते हैं। इसी भाँति शब्द, उप« 
मान आदि भ्रम्ाणों के भी सहकारी कारण हुआ करते हैं । लक्षणा' में मुख्यार्थ- 
बाघ इत्यादि ही सहकारी हेतु हैं । व्यज्ज्ना में वक्ता, बोद्धव्य इत्यादि सहकारी 
हुआ करते हैं । इस भाँति सहकारियों के पार्थक्य के कारण वृत्तियों में भी भेद का- 
होना आवदयक हुआ करता है । ऐसी स्थिति में अभिहितान्वयवादियों की दृष्टि 
सें घ्वनन अथवा व्यज्जना नामक व्यापार का निराकरण किया जाना संभव 
नहीं हैं । 

[ लोचनम्‌ ] 

योध्य्यन्विताभिधानवादी 'यत्परः दाब्दः स छाब्दा्:” इति हृटये गुहीत्या 
शारथद पभिधाव्यापारसेव दीघंदीघंभिच्छति तस्य यवि दीर्घो ध्याए्ररस्तदेको$- 
साविति कुत) ? स्िन्नविषयत्वात्‌। अथानेकोडइसो तहिषयसहकारिभेदाइसजातीय 

एव युवतः ॥ सजातोीये च कार्ये विरम्य ध्यापारः। छाब्दकर्मबुद्धगादीनां पदार्थ- 
विस्छि: निषिद्धः। असजातोये चास्मन्नय एवं ॥ 

“शब्द का जिसमें व्यापार होता है, वही दाब्द का अर्थ होंता है?, इस बात को 
हृदय में रखकर अन्विताभिघानवादी बाण की तरह एक अभिधघा नामक व्यापार 
को ही दोर्घे-दीर्घ स्वीकार करता है। उप्तका यह 'अभिघा! नामक व्यापार यदि 
एक ही है तो वह कैसे ? विषय के भिन्न होने से व्यापार का भिन्‍न भी होना आवश्यक 
है। यदि वह व्यापार अनेक है तो विषय तथा सहकारी की भिन्नता से असजातीय 
हीं है, ऐसा मानना उचित होगा। सजातोय कार्य में तो पदार्थविद्‌ विंद्वानों चे 
शरद, बुद्धि तंथां कंम॑ का विराम हों जाने के अनस्तर पुन: व्यापार होने कोः 
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उनिषेय किया है । और यदि [ व्यापार को ] अप्रजातीय मानते हैं तब तो हमारा 
लय [ मत अथवा पक्ष ] ही है । 
( आशुवोधिनी ) 

'अन्विताभिधानवाद! सम्बन्धी मत भट्ट छोल्लट के अनुयाध्रियों का है। इनका 
कघत है :--यत्पर: शब्दः स शब्दार्थ/ तथी सोध्यमिषोरिव दीधंदीर्ध तरो 
ज्यापार:” अर्थात्‌ शब्दशक्ति सम्बन्धी अभिघा तामक यह व्यापार ही बाण के सदृश 
अधिक-अधिक हो जाता है । जिम माँति अतिशयशक्तिप्रम्पल्न व्यक्ति द्वारा छोड़ा 
गया बाण स्वकीय वेग नामक व्यापार द्वारा अपने विपक्षी के कव॒च को भी 
काटता है, उसके मर्मस्थल को भी भेदठा है तथा उसके प्राणों का भी हरण किया 
करता हैं, उसी भाँति महाकवि द्वारा प्रथुक्त शब्द भी अभिधा! नामक व्यापार 
द्वारा ही पद के थर्थ को भी स्पष्ट करता है, अन्य सम्जन्बी ज्ञान को भी कराता 
है तथा व्यज्भवार्थ की प्रतीति भी । कहने का अभिप्राय यह है कि किसी एक बर्च 
का ज्ञान करने के पश्चात्‌ शब्दशक्ति करा उस्त समय तक विराम नहीं हुभा करता है 
जप तक कि वक्ता द्वारा अभिव्रेत अर्थ की प्रतीति श्रोता को नहीं हो जाया करती 
हैं । और इस माँति शब्द का वास्तविक अर वहो हुआ करता है जों कि वक्‍ता का 
तात्पर्य रहा हो । 

इसके सम्बन्ध में लोचनकार का कयन है कि यदि शब्द का हो दोध॑, दोर्घ* 
तर व्यापार होता रहा करता है तो उन सभी व्यापारों का एक ही व्यापार के 
नाप से क्रिस्त भाँति कथत किया जा सकता हैं? क्योंकि सभी प्रकार के व्यापारों 
के विषय भी तो बदलते जायेंगे । इस भाँति विषय भो भिन्न होंगे और उनके 
सहकारी भी । अभिधाव्यापार का सहकारी होता है संकेतग्रह । लक्षणा के सहकारो 
सुह्यार्थवाघ आदि हुआ करते हैं और व्यंजता नामक ब्यापार के सहकारी बक्ता 
के कथन सम्बन्धी वैशिष्ट्य होंगे । उक्त स्थिति में हुए सभो व्यापार अश्षजातोय 

हो होंगे । क्प्रोंकि जिम्त व्यापार द्वारा विधिहुप अर्थ का बोध होगा उप्ोसे 
निषेघवरक अर्थ का किया जाना घंभव नहीं है जैप्ता कि पदार्थतत्ववेत्ता विद्वानों 
. द्वारा यह सुतिश्चित नियम वता दिया गय्रा हैँ कि शब्द, बुद्धि तथा कार्यों का 
सजातीय कार्य में विराम हो होकर ब्यापार कभी भी नहों हुआ करता है ॥ बत- 
एवं यह स्वीकार करना ही होगा कि व्यापार अनेक हैं । साथ हो विषयों तथा 


प्रथम उद्योत! १०० 


सहकारियों के भेद से उप्ते असजातीय ही स्वीकार करता होगा। फिर ऐसी 
स्थिति में ठों हमारा सिद्धान्त ही स्थिर हो जाता है कि छाब्द की भिन्न-भिन्न 
भवृत्तियाँ हैं जिन्हें अभिधा, लक्षणा नौर व्यञ्जना नाम से कहा जाता है । 
[ लोचनम्‌ ] 

अथ योध्सों चतुघंक्क्ष्यानिविष्टो:थं:, स एवं पझटितिवाक्येनाधिधोयत 
इत्येवंविधं दोघंदीघंत्व॑ विवक्षि तम्न तहि तत्न संकेताकरणात्कथ॑ साक्षात्प्रतिपत्ति: ? 
निमित्तेषु सद्धूतः नंमित्तिकस्त्वसावर्थस्सड्धेतानपेक्ष एवेति चेत्‌ पश्यत थोत्रिय- 
स्पोक्तिकौशलम्‌ | यो ह्यसौ पयंन्तकक्षाश्ाग्यर्थ: प्रथम प्रतीतिषयमबतीर्ण:, तस्प 
पश्चात्तना: पवार्थावगमा: निमित्तमान्नं गच्छन्तीति नून॑ मीमांसकस्य प्रपोत्र प्रति 
नेमित्तिकत्वमप्रिमतम । ' 


अर्थात्‌ यदि यह कहें कि यह जो चतुर्थ कक्ष्या में रहने वाला अर्थ है वह भी 
क्षट से [ शीघ्रता के साथ ] वाक्य के द्वारा कह दिया जाता है, इस प्रकार का 
दीर्घ-दीघंत्व विवक्षित है तब वहाँ पर सझ्भत्त न करने के कारण किस भाँति 
उप्तकी साक्षात्‌ प्रतिपत्ति हो सकती है ? यदि भाप यह स्थोकार फरें कि संकेत तो 
निमित्तों में हुआ करता है, अर्थ नैमित्तिक होता है, अतएवं वह संकेत की अपेक्षा 
ही नहीं रखा करता है, तब तो इस श्रोत्रिय की उक्तिकुशलता [ कथनचातुर्य ] 
को तो देखो । जो क्ि यह अर्थ [ ब्यंग्यार्थ सबसे अन्तिम कक्ष्या में रहने वाला 
है, वह पहले ही प्रतीति बेः मार्ग में अवतीर्ण हो जाया करता है, तदनम्तर पदार्थों 
का शान निमित्तमाव को प्राप्त किया करता है. तब तो निस्सम्देह ऐसा ही हे कि 
मीमांसक को प्रपोत्र के प्रति नैमित्तिकत्व ही स्वीकृत है। 

( आशुबोधिनी ) 

इस स्थल पर दीर्घ-दीर्घतर व्यापार का अभिप्राप यह है कि अभिषा, तात्पर्य 
भोर लक्षणा के पश्चात्‌ जो यह चतुर्थ कक्ष्या में निविष्ट प्रतोयमान बर्थ अचवा , 
व्यज्जचार्थ होता है उसी की प्रतीति वाक्य के द्वारा एकदम हो जाया करतो है । 
ऐसी स्थिति में यह प्रइन उत्पन्न होता है कि अभिषा व्यापार द्वारा उप्चीकी प्रतीति 
हुआ करती है जिसमें कि संकेतग्रह हुआ हो । जब प्रतोयमान अर्थ [ व्यज़धार्थ ] 


में संकेतग्रहण हुआ हो नहीं है तब श्भिषा ब्यापार द्वारा उसकी प्रतीति हो किस 
भाँति होगो ? 


३१७ छ्ाफेक़े 


इसके समाधान में उनका कथन है कि वाक़य के श्रवणमात्र से हो गन्विम, 
अथ्थ॑ [ प्रतोयमान भर्थ उथवा व्यद्भधार्थ ] प्रतीति के योग्य हो जाया करता है । 
उस व्यज्भधार्थ में निमित्त होता है मुख्यार्थ तथा व्यज़धार्थ नैमित्तिक होता हे । 
जब एकाएक व्यज़धार्थ को प्रतीति हो जाती है. तो उप्तके पश्चात्‌ विशेष ध्यान 
देने पर मुख्यार्थ की मी प्रतीति हो जाती है । संकरेतग्रह मुख्यार्थ में ही हुआ 
करता है और वह ध्यड्भघार्थ में निभित्त होता है । इसी के आधार पर नैमित्तिकृ 
का भी ज्ञान हो जाया करता है । इप्त भाँति इसमें संकेतग्रहण की फोई आवदय- 
कता नहीं होती है ! 
इस स्थल पर आदचर्य की बात यह है कि चतुर्थ कक्ष्या में विद्यमान रहने 
चाला लर्थ अपने कारणभूत मुख्यार्थ [ पदार्थ ज्ञान ] से पहले ही उत्पन्न हो रहा 
है । यह बात तो वैसी हो होती कि मोमांसक के उत्पन्न होने से पूर्व उनके प्रपत्र 
, का उत्पन्न हो जाना । 
[ छोचनम्‌ ] 
पषोष्यते- पूर्व छत्र सद्धेतग्रहणसंस्कृतत्थ तथा प्रतिपत्तिभंबतोत्यघुया 
णस्तुस्यित्पा मिमित्तत्व॑पवार्यानामू, तहिं तदनुसरणोपयोणि न किचिदष्पुक्त 
स्थात्‌ । म जापि प्राक पवार्षघु सक्कुतग्रहणं वृत्तत, अन्वितानामेव छबा 
अयोगात्‌ । क्ाबापोद्ापाष्यां तथाप्राव इति चेत्‌-सद्धूतः पदार्थमात्र: इत्यष्युण- 
जमे पाभ्ात्यैव विशेषप्रतोतिः । | / 
. क्षपोष्यते-दृष्ट्यंब झटिति तात्पपंप्रतिपत्ति: क्िमत्रकुर्म इति । तदियं 
अयमपि न नाऊूकुर्म: । यद॒क्ष्यास:-- ए 
तद्॒त्सचेत्तां योध्यों वाकयाय॑ विमुखात्मनास्‌ ॥ 
बुद्धो तत्त्वावप्नासिन्यां झठित्येबावभासते ॥॥ इति ॥ 
किस्तु सातिशयानुक्षीलनाष्यासात्तत्र सम्प्राष्यपानोईषि क्रम: सजातीय- 
स़द्दिकल्पप रम्परानुवयावष्यस्तविषयध्याप्तिसमयस्मृतिक्रमवन्न संवेशत इति ॥ 
यदि ऐसा कहा जाता हैं कि-वहाँ पहले ही संकेतग्रह से संस्कृत [ व्यक्ति के ] 
हो जाने पर उस भांति की धन्तिम अर्थ की प्रतोति हो.जाया करती है, इक 
आह्मुस्थिति को मात छ़ेने प्र प्रदार्थों का नि्ित्तत्व बत जाता है । तो फिर उस 
चार्यस्तिक शर्थ के कनुसरण में उपयोग में जाने बाला कुछ भी कश्नित जहन्‍ीं 
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“होगा । दूसरे यह कि पहले पदार्थों में सद्धेतग्रह भी नहीं हुआ है क्योंकि सर्वदा 
अन्वितों का ही प्रयोग हुआ करता है । यदि यह कहा जाय कि आवाप और 
उद्घाप के द्वारा उध्त प्रकार का [ पदार्थों का संद्धुंतग्रह ] हो जाया करता है तब 
तो सद्धोत पदार्थमात्र में ही स्वीकार कर लेने पर विश्येब [ वाक््रार्थ ] का ज्ञान 
बाद में. ही होगा । 

यदि कहते हैं कि-शीघ्र हो तात्पय॑ [ पार्यन्तिक-अर्थ ] की प्रतीति देखी 
गई है तो इस बारे में हम क्या करें ? तो इस बात को तो हम भी स्वीकार नहीं 
करते हैं, ऐसी बाठ नहीं -है । क्योंकि हम केहेंगे-- 

“उम्त भाँति वाच्यार्थ से विमुव्व स्वभाव वाले सहृदय व्यक्तियों को तत्वाव- 
भासिनो बुद्धि में वह भर्थ [ पाय॑न्तिक अर्थ ] ज्ञीत्र हो भ्वभाष्तित हों जाया 
करता है ॥" " 

किन्तु अत्यधिक अनुशीलन के [ अम्पास के ] कारण [ सहृदय जनों का ] 
अम्पास इतना अधिक हो जाया करता है कि वहाँ सम्भाज्यमान भी क्रम सजातीय 
उन [ पदार्थ सम्बन्धी ] विकल्पों की परम्परा के उदित न होने के कारण पहले 
से ही अम्पस्त विषयवाले व्याप्ति-स्मृति तथा समय [ सद्भेत ] की स्मृत्ति के क्रमों 
के सदृद् ज्ञात नहीं हुआ करता है । 


( आशुवोधिनी ) 

अन्विता भिघानवादी मीमांसक पुत्ः कहता है कि पदार्थों के निभित्त होने के 
बारे में आपने जो कथन किया है वह तो पहले ही पदार्थों में संकेतग्रह को 
स्वीकार कर लेने पर स्वयं ही स्पष्ट हो जाता है | अतएवं चतुर्थ कक्ष्या में उप» 
“स्थित होने वाला अर्थ पहले संकरेतग्रह से युक्त होकर ही उत्पन्न हुआ करता है । 
ऐसा स्वीकार कर लिग्रे जाने पर पदार्थों का निमित्तत्व स्वतः ही द्वो जाता है । 
कहने का तात्पय यह है कि पहले संकेतग्रह द्वारा पदार्थों का ज्ञान हो और 
वदनन्तर चतुर्थ कक्ष्या में स्थित अर्थ का ज्ञान हो । किन्तु आपका कहना तो 
यह है कि संकेतप्रह तो पहले ही हो चुका होता है । बुद्धि पहले से ही संकेतग्रहण 
कर चुकी होती है पढ्चात्‌ वाक्य के श्रवणमात्र से ही व्यद्भयार्थवोष हो जाया 
करता है | वस्तुस्थिति तो यह हुई कि व्यज्भघार्थ का ज्ञान होने में संक्रेतग्रह को 
हक नह्ढीं, फिर ब्रक्निप्रृ-वृत्ति द्वारा उम्तकों प्रीति का होना कित् माँवि संग 














श्श३्‌ धघ्वन्या लोके 





। होगा ? दूसरी बात यह भी है कि आपकी दृष्टि में संकेतग्रह का पहले हो सकना 
है संभव ही नहीं है क्योंकि आप तो अन्वित [ अन्वय से युक्त ] में हो शक्ति को 
। । स्वीकार करते हैं । यदि आप यह स्वीकार करें कि संक्ेतग्रह अन्वित पदार्थों में 
| ही होता है तो ऐसी अवस्था में भी विशिष्टि ध्र्थ का ज्ञान बाद में ही होगा । 
ऐसी दा में आपको भी अभिहितान्वयवादियों दो ही तरडु तात्पर्यवृत्ति आदि की 
। कल्पना करनी होगी । फिर आपका अन्विताविधानवादसम्बन्धी सिद्धान्त स्वतः 
ही गलत हो जायेगा । 


प्रस्तुत प्रसद्ध में 'अन्विताभिधानवाद! को कुछ स्पष्ट कर देना भी आवश्यक 
हैं। अभिहितान्वयवाद में पहले अभिधावृत्ति द्वारा पदार्थों का ज्ञान, तदनन्तर 
तात्परय शक्ति द्वारा अन्दयरूप वाक्ार्थ का ज्ञान है। 'अन्विताभिधानवाद! में 
५ उक्त ज्ञान पूर्णतया त्याज्य है। इस सिद्धान्त के अनुसार अभिधावृत्ति द्वारा 
| अन्वित पदार्थ का हो ज्ञान हुआ करता है । तात्पय॑ यह है कि जो वाक्यार्थ हैः 
। वही वाच्यार्थ होता है। इस सिद्धान्त में अन्वयहूप अंश के निमित्त किसी अन्य 
धाक्ति अथवा वृत्ति क्री आवद्यकता नहीं हुआ करती है। जैसे-गामानय' इस 
वाक्य में गो” शब्द का कोई अर्थ नहीं है। यहाँ गौ का ज्ञान 'आनयन? क्रिया से 
अन्वित होकर तथा 'आनंयन' की प्रतीति 'गौ' से अन्वित होकर ही हुआ करती 
है। यहहसिद्धास्त प्रभाकार के नाम से प्रसिद्ध है। इन्होंने व्यवहार को संकेत बह का 
प्रमुख साधन मात्रा है। जैसे कोई अधिक वृद्ध व्यक्ति अपने से कमवृद्ध को आदेश 
देकर कहे कि “गामानय” तो वह दूसरा व्यक्ति गौ? को लाकर उपस्थित कर 
दिया करता है। समीप में बैठा हुआ बच्चा . दोनों के कथन और कार्य को 
निरोक्षण करता है। इस भाँति वालक “गामानय? इस सम्पूर्ण वाक्य के ज्ञान को 
समझ लिया करता है। पुनः बड़े व्यक्ति ढरा यह कहे जाने पर कि 'गां बघान! 
“अब्वमानय' [ गौको बाँध दो और घोड़े को लाओ ] | इस कथन का श्रवण कर 
बालक 'गां? और 'ठानय” इन दोनों पदों के अर्थों को पृथक्‌ रूप से जान छेता 
: है। इसीका नाम है श्ावाप+उद्दाप [ आवायोद्वाप ] आवाप-ग्रहण, उद्गाप-त्याग । 
इसी के द्वारा संकेतग्रह हुआ करता है। इस पर आचार्य अभिनवगुप्त का कहना 
है कि आप भी यही स्वीकार करते हैं कि संकेत पदा्मात्र में ही होगा और 
तदनन्तर वाक्यार्था रूप विशेष की प्रतीति बाद में ही होगी, पहले नहीं $ 
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अतएव 'दीघं दोर्घतर व्यापार” सम्बन्धी पक्षकी सिद्धि किसी भी भाँति होना 
संभव नहीं है ॥ 
[ छोचनम्‌ ] 

निमित्तने सित्तिकप्तावश्चावश्याशयणीय), अन्यथा गौणलाक्षणिकयोर्सुल्या- 
वृन्ेदः, शुतिलिज्भाविश्रणाणघट्कल्य पारदोबंल्यमभ्‌', इत्यादि क्िपाविधात३, 
निमित्ततावैचित्येणंवास्याः समर्थितत्वात्‌ । निमित्ततावंचिञ्ये खाध्युपगते किस- 
किसपरमस्सास्वसुयया । 

अर्थात्‌ निमित्त और नैमित्तिकका आश्रय तो अवश्य ही लिया जाना 
चाहिये, अम्यथा गौण तथा छाक्षाणिक्र-अर्थों का मुक्य अथ्थं से भेद [ मुख्य- 
अपुख्यरूप भेद सिद्ध नहीं होता ], एवं मीमांसाझास्त्र में वणित श्रुति, लिझ्ठ 
थ्लादि छः प्रमाणों का क्रमश: दौबंल्य है, इत्यादि प्रक्रिया का विधात होगा क्योंकि 
निभित्तता से ही इसका समर्थन किया जा चुका हैं । जब कि निमित्तताप्रयुक्त 
वैचित्य को आप स्वीकार कर लेते हैं तो फिर हमारे प्रति बसूया [ डाह ] 
करने से क्‍या छाम ? [ कहने का अभिप्राय यह है कि फिर तो ,आपने हमारी 
- “बात मान ही छी | ] 


( अशुबोधिनी ) 

इससे पहले जों विवेचन श्रस्तुत किया गया है उससे यह स्पष्ट हो हो गया 
होगा कि अभिषा तथा व्यज्ञना वृत्तियों में, निमित्त नैमित्तिक भाव रहा करता है। 
इन दोनों वृत्तियों में “अभिधा!” निमित्त हुआ करती है और “ब्यंजना' नैमित्तिक । 
इन दोनों [ निमित्त और नैमित्तिकों का ] तादात्म्य होना संभव नहीं है। मतएंव 
हम इस परिणाम पर पहुंचते हैं कि ये दं।नों परस्पर एक दूसरे से पूर्णतया भिन्न 
हुआ करतो हैं। ऐश्वो स्थिति में यह भी निश्चय हो जाता है कि “नमित्तनैमित्तिक 
भाव का स्वोकार किया जाना परमावद्यक है, अन्एथा निम्नलिखित को सज्भति 
नहीं बैठ सकेगी ॥ 

(१ ) यदि उक्त भाव को नहों माना जायगा तो गौण और मुख्य अर्थों में 
भी भेद सिद्ध न हो सकेगा। मुख्य अर्थ का बाघ होने पर हो “लक्षण! वुत्ति से 
लक्ष्यार्थ निकला करता है। अतएव मुख्यार्थ निमिस होगा और छक्ष्यार्थ नैमित्तिक 

+ < च्व० 
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यदि निर्मित्तनैमित्तिकभाव को स्वीकार नहीं किया जायगा तो न तों मख्यार्थ थाघ 
ही होगा और न मुश्यार्थ तथा लक्ष्याथं का भेद ही स्पष्ट हो सकेया। 

(२ ) यदि दीर्घ-दीर्घ रूप से प्रतीत होने वाले भर्थों के तारतम्य में नि्मित्त 
नैमित्तिकभाव [ भर्थात्‌ फार्यकराणभाव ] स्वीकार नहीं किया जायगा तो 'श्रुति- 
लिड्भवाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां समवाये पारदौबंल्यमर्थ विप्रकर्षात्‌' इस मी मासा- 


सूत्र में महर्षि जैमिनि द्वारा जो “श्रृति' की अपेक्षा 'लिज्? इत्यादि के दौर्बल्य 


का उल्लेख किया है, इस विधान का भी विधात होगा क्योंकि उस स्थिति पें श्रुति 
की ही भांति लिंग भादि स्थलों में शब्द सुनने के पश्चात्‌ प्रतोयमान सभी अर्थ 
अभिषघा शक्ति द्वारा हो प्रतीत होंगे फिर लिंग आदि के दु्बंल होने का कारण 
ही न रह जायगा । उपर्युक्त जेमिनि सूत्र की सार्थकता निमित्ततावैनिश्य कै 
स्वीकार किये जाने पर हो सकेगी। फिर जब नि्मित्ततावैचित्य मान लिया 
जायगा तो व्यापार [ वृत्ति वा शक्ति ] का भिन्न होना भी आवश्यक होगा । 
स्थिति में 'दीर्घ-दीर्घ' रूप से प्रतीत होनेव।ले सभी प्रकार के अर्थों में मात्र 'अभिधा 
वृत्ति! से हो का न हो सकेगा. अन्य वृत्तियों को भी स्वीकार करना ही होगा । 

उपयुक्त जैमिनि सूत्र का अर्थ है--( १ ) श्रुति, ( २ ) लिग, ( ३ ) वाक्य, 
(४ ) प्रकरण, (५) स्थान और (६ ) समाख्या । इन--छआओं में अर्थ की 
विप्रकृष्टता के कारण जिसकी भ्॒पेक्षा जो पर [ बाद ] में होगा उसकी अपेक्षा वह 
दुर्बल होगा, क्योंकि पूर्व की अपेक्षा पर [ बाद वाला ] विलम्ब से अर्थ का 
धचोतन करेगा। ; 

(१ ) 'श्रुति'--निरपेक्षो रबः श्रूति-अर्थात्‌ जो अपने द्वारा क्सी के 
अंगर्वबोध के कार्य में किसी श्रन्‍्य प्रमाण की अपेक्षा नहीं रखता अथवा जो अपने 
प्र्थ के बोध में किसी दूसरे शब्द की अपेक्षा न रखने वाला शब्द 'श्रुति” नाम से 
कहा जाता है । 

(२) 'छिग!”--अर्थविशेषप्रकाशनसमर्थ लिगमू--शब्द का वह सामर्थ्य कि 
जो किसी विशिष्ट अथं का द्योतन करता है लिंग” कहलाता है । 

(३ ) 'वाक्य'--'परस्पराकांक्षावशात्‌ क्वचिदेकस्मिन्‌ अर्थे पर्यंबर्सितानि 
पदानि वाक्यम्‌! अर्थात्‌ परस्तर श्राकांक्षा के वश किसी एक अर्थ में पर्यवसित 
होने वाले पदसमूह का नाम वाक्य” है। 


समान फ।.“फ"हफिफफ-फ 
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( ४ ) प्रकरण-लब्धवाक्यभावानां पदानां कार्यान्‍तरापेक्षावशात्‌ वाक्यान्तरेण 
सम्बन्ध जआाकांक्षापरयंवसन्नं प्रकरणम्‌”--अर्थात्‌ जब पदसमूह वाक्य! की स्थिति में 
होंता हैं तब अन्य कार्य की अपेक्षा से अन्य वाक्य के सम्बन्ध में आक्रांक्षा को 
*प्रकरण” कहते हैं । 

(५ ) स्थान--'स्थानं क्रम:' स्थान का अर्थ है समान देश में होना । इसी 
को क्रम” कहा जाठा है । 

(६ ) पमार्या - योगबलम्‌ अर्थात्‌ यौगिकशक्ति | 

“इन ६ तत्वों के द्वारा क्रिस मन्त्र का विनियोग किस स्थान पर किया जाय 
इसका निर्णय किया जाता है । यदि इनमें पारस्परिक विरोध होता है तो पूर्व की 
मपेक्षा पर [ बाद का ] दुबं माना जाया करता है क्योंकि पर [ बाद में आये 
हुए ] की उपस्थिति पहले वाले की अपेक्षा देर से हुआ करती है । 

इस सूत्र की संगति अभिषा तथा व्यज्जना वृत्तियों में नि्ित्तः नै भित्तिकभाव 
स्वीकार कर लेने पर ही बैठती है । यदि शब्द श्रुति के अनन्तर जितनी भी उप- 
स्थिति.हों सभी में मात्र अभिधा व्यापार को ही मान लिया जाब तो उपस्थिति 
में न तो पौर्वापर्यं ही होगा और फिर ऐसी स्थिति में न एक की अपेक्षा दूसरा 
बलवान्‌ ही कहा जा सकेगा। ऐसी श्थिति में उक्त जैमिनि सूत्र की संगति के लिए 
निमित्तनै मित्तिकभाव स्वीकार करना आवश्यक है । तब आपको भी तिमित्तता- 
वैजित्व्र के आधार पर अनेक प्रकार के व्यापारों [ वृत्तियों ] की कल्पना 
करनी ही होगी फिर हमसे असूया [ईर्ष्या ] करने से क्या लाभ ? आप विवज्ञता- 
वश जिसे स्वीकार कर रहे हैं हम तो उसे पहले से ही स्वीकार किये बैठे हैं । 

[ छोचनम ] 

येध्प्यविधक्तं स्फोर्ट बाक्यं तवर्थ थ आहुः, तेरप्यविद्यापदपतिते: सर्वेयमनु- 
झरणोया प्रक्रिया । तदुत्तीणंत्वे ठु सर्व परमेश्वराद्यं श्रह्मेत्यस्मच्छास्त्रकारेण न 
बिवितं तत्त्वालोक ग्रन्थ विरचयतेत्यास्ताम्‌ ॥ 

जो भी लोग अखण्ड अर्थात्‌ अविभक्त वाक्य और उसके [अखण्ड] अविभषंत 
अथ को अखण्ड, स्फोट रूप बतलाते हैं वे भी जब आअविदया [ व्यवहार ] के 
आर्ग में आयेंगे तब उन्हें मो इस सम्पूर्ण प्रक्रिया का अनुसरण करना होगा । 
उस [ अविद्या अथवा ब्यवहार | को स्थिति को पार [ उत्तीर्ण ] कर लेने प्र 
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अर्थात्‌ व्यवहार मार्ग का परित्याग कर देने पर परमेष्वराह्यय [ अद्वैत ब्रह्म | ही 
हो जाता है । इस बात को तत्त्वालोकग्रन्य के रचयिता हमारे शास्त्रकार न जान 
पाये हों, ऐसी बात नहीं हैं । बपत अब रुक जाइये अर्थात्‌ अब अधिक कहने की 
_ कोई आवदंयकता नहीं है । 
' ( आशुतोधिनी ) 
जिसकी दृष्टि में अख्ण्ड ,अर्थात्‌ अविभक्‍त वाक्य ही वाचक हैं और 
अविभवत अथं ही 'वाच्य' है, ऐसे सिद्धान्टवादी लोग भी जब व्यवहारन्मार्ग में. 
माते हैं तो उन्हें भी सम्पूर्ण प्रक्रिया का सहारा लेना होता हैं। किन्तु जो छोग 
ध्यवहार-मार्ग का परित्याग केवल परमार्थ सत्ता को ही स्वीकार किया करते हैं 
उनके लिये तो सभी कुछ ब्रह्म हो है, इस बात को हमारे इस ग्रंथ के रचयिता 
श्लानन्दवर्धनाचायय न जानते हों, ऐसी बात नहीं है । 
ऐसे अविभक्त वाक्य तथा अविभक्‍त वाक्‍्यार्थ को स्वीकार करने वाले दो 
ही सिद्धान्तवादी हैं--एक तो हैं वैधाकरण और दूसरे हैं वेदान्ती । 
वैयाकरणों के अनुसार वाक्य और वाक्यःर्थ दोनों अखण्ड | अविभकत ] 
हुआ करते हैं । अकेला शब्द अनर्थक हुआ करता है । सम्पूर्ण अखण्ड [अविभकत ] 
बाक्य से सम्पूर्ण अखण्ड [ अत्रिभक्‍त ] अर्थ का ज्ञान हुआ करता हैं । इनके 
मतानुसार शब्द के दो भाग हुआ करते हैं-; १ ) ध्वनि, ( २) स्फोट | ध्वनि हप 
सभी को श्रवणगोचर हुआ करती है और उप्तका वाच्य स्फोट हुप्ना बरता है । 
शवनि में भेद हुमा करता है, स्फोट में नहीं । 
नागेशभट्ट के अनुसार लोक में वाक्यरफोट मुख्य हुआ करता है क्योंकि 
वाक्य से ही अर्थ का ज्ञान हुआ करता है तथा वाक्य से हो अर्थ की समाप्ति भी 
होती है । जैसे-'पट” दाब्द में प्‌, भ, दुआ इन चारों अक्षरों का पृथक्‌ पृथक्‌ 
कोई अर्थ नहों है । इस भाँति 'देवदत्त: जल॑ पित्रति' इस वाक्य में पुक-पुणक्‌ 
ऋूप में शब्दों का कोई अथे नहों है । सम्पूर्ण अविभवत वाक्ष्य ही अर्थ का दबोघक 
होता है । वाक्य के अम्यस्तर विद्यमान शब्द सबंधा कनर्थक हो हुआ करते हैं । 
उनका यह भी कथन है कि प्रत्येक वाच्य प्रत्येक अर्थ दा वाचक है । इस 
भाँति इनके मतानुसार अभिधा आदि व्यापारभेदों का स्वीकार किया जाना उचित 
नहीं है । 
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इसी भांति वेदान्ती लोग भी अखण्ड वाक्य को अखण्ड परमात्मा का 
वाघक स्वीकार फरते हैं ॥ पद, पदार्थ-क्भिग के बिना किये ही अखण्ड [ अवि* 
भक्त ] सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इत्यादि वाक्य अखण्ड ब्रह्म का बोधक है । 
इस भाँति वावयगम्य अर्थ में वाक्य की ही शक्ति हुआ करती है। अतएव सभी 
श्र्थ वाक्यगम्य ही हुआ करते हैं। ऐसी दशा में अभिवा आदि शक्तियों द्वारा 
अर्थ निकालना उचित नहीं है । 
उपयुक्त दोनों मतों के बारे में आचार्य का कहना है कि हम उपयुक्त मतों 
को अस्वीकार नहीं करते हैं किन्तु जब व्यवहार क! प्रसंग आता हैं तब तो किसी 
भी अखण्ड वाक्य का क्रिया-कारक-पेद द्वारा विभक्‍त किये बिना अर्थ का ज्ञान 
किसी को भी नहीं होगा, यहाँ तक कि स्वयं वेैधाकरण को भी नहीं होगा । इसी 
प्रकार वेदान्ती भी अभिषा को दशा अथवा व्यावहारिक संसार में आकर व्याव- 
हारिक सत्य को ही अँगीकार किया करते- हैं । ऐसी दशा में उनको भी पद-पदार्थ 
विभाग को अ्रवश्य स्वीकार करना होगा । हाँ, विद्या अथवा ज्ञान को स्थिति में 
उनका अखण्ड वावय एवं बावयार्थ हमें भी स्वीकार होगा क्योंकि ज्ञान की दक्षा में 
एक भद्वितीय परमात्मा फो छोड़कर अन्य कुछ भी छोष नहीं रह जाता है । फिर 
क्या इस विषय से घन्यालोक के रचयिता आनन्दवर्धन परिचित नहीं हैं ? अवष्य 
परिचित हैं। अतएव व्यवहार के क्षेत्र में उपयुक्त दोनों घ्िद्धान्तवादियों को हमांरे 
द्वारा अभिप्रत अभिषत, व्यंजना आदि शक्तियों को स्वीकार करना ही होगा । 
[ लोचनम्‌ ] 
यत्तु भट्टनायकेनोक्तम्‌-- हह्‌ वृप्तसिहादिपवपष्रयोगे व घामिकपवश्रयोगे ज॑ 
सयानफरसावेशकृतेव निषेघावगति: तदीयभीरबो रत्वप्रकृतिनियमावगममन्तरेण- 
फान्ततो निषेघावगत्यप्रावादिति तन्न केवलाथंसामथ्यं निषेधावगतेनिभित्तमिति ॥ 
तत्रोच्यते-केनोक्तमेत॑त्‌ 'वकक्‍तृप्रतिपतृविशेषा वगमविरहेण दाब्दगतध्वननथ्यायार- 
बिरहेण व्‌ निषेघावगति.” इति॥ प्रेतिपतुप्रतिभासहका रित्वं ह्मस्माभि्योतिनस्प 
प्राणत्वेनोक्तम्‌ ॥ सयानकरसावेशभ्व न निवायंते, तस्यप सयमात्रोत्पक्त्यस्युप- 
गमात्‌ । प्रतिपत्तुश्च॒ रतावेशो रसाभिव्यक्त्येब | रसभ्व व्यड-ग्य एवं, तस्य ले 
झब्दवाज्यत्वं तेनापि नोपगतमिति ध्यड्भचत्वमेव । प्रतिपत्तुरपि रसावेशो न 
नियत:ः, न हासो नियमेन ीरधामसिकसन्नह्मचारी सहृदय। ॥ 
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जो कि भट्टनायक द्वारा कहा गग्रा हैं कि-“भ्रम घार्मिक” इत्यादि स्थल में 
*दर्घातह? इत्यादि पद के प्रयोंग और 'धामिक' पद के प्रयोग में भयानकरस के: 
आवेश के द्वारा ही निषेध का ज्ञान होता है क्योंक्रि उनको [ घामिक की तथा 
सिंह की क्रमशः  'भीझता' और 'वीरताहूप स्वभाव के नियम [ अविनाभाव ] 
के ज्ञात के बिना पूर्णतः निषेध का ज्ञान होना संभव नहों है । अतएव मात्र अर्थ 
का सामर्थ्य ही निषेध के ज्ञान का निमित्त नहीं है ।” इस [सम्बन्ध | में कहते हैं- 
यह कौन कह रहा है कि वक्ताविशेष तथा प्रतिपत्ताविशेष के ज्ञान के बिना 
झओऔर दाष्दगत ध्वननव्यापार के बिना निषेध का ज्ञान होता है ? प्रतिपत्ता की 
प्रतिभा की [ व्यज्ध यार्थावगति में ] सहकारिता को तो हमने द्योतन [ ध्वतन- 
व्यापार ] के प्राण के रूप में कहा है । भयानक रस के आवेश का हम निवारण 
नहीं करते हैं क्योंकि हम उसे केवल भयमात्र की उत्पत्ति के रूप में मानते हैं । 
प्रतिपत्ता को रस का आवेश रस को अभिव्यक्ति के द्वारा हो होगा । और रस 
व्यज़ूय ही होता है क्योंकि रस के शब्दवाच्यत्व को तों किसीने भी स्वोकार 
नहों किया है । अतः वह व्यद्धय हो हुआ करता हैं। प्रतिपत्ता का रसावेश 
निदिचत नहीं है क्योंकि वह नियमतः सहृदय भोरु, घामिंक सदुश ही नहीं है । 

( आशुबोधिनी ) 

“भ्रम धार्मिक **” इत्यादि उदाहरण उद्घृत कर भट्ट नायक ने लिखा है कि- 
इस स्थल पर सिंह के लिये “उद्धत” विशेषण का प्रयोग किया गया है तथा 
“धार्िक' को “धार्मिक रूप सम्बोधन द्वारा सम्बोधित किया गया है । उपयु'क्‍त 
इन दोनों शब्दों [ पदों ] के आधार पर उक्त उद्धरण*में भयानक रस की प्रतीति 
हो रही है तथा इसी से निषेध का ज्ञान भी होता है । किन्तु धार्मिक के डरपोक 
होने तथा घिह की बीरता के ज्ञान के विना निषेघरूप आझथेैका ज्ञान होना 
संभव नहीं है । मात्र भर्थ के सामथ्य को हो निषेध की प्रतीति का कारण मान 
हैना सज़ुत प्रतीत नहीं होता है । 

उनके इस कथन के खण्डन में छोचनकार का कहना है कि यह तो हम भी 
स्वीकार नहीं करते हैं कि वक्‍ता और प्रतिपत्ता के वैश्विष्ट्य ज्ञान के विना तथा 
दाब्दगत ध्वननव्यापार के त्रिता निषेधर्प व्यड्ग्यार्थ की प्रतीति हो सकती है | 

हम तो रसास्वादन करनेवाले सहृदय व्यक्ति की प्रतिभा रूप विद्येषता को ब्यंजना 
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का प्राण स्वीकार करते हैं । दूरी बात जो भट्टनायक द्वारा कही गई हैं वह 
यह है कि श्रोंता सहृदय भयानक-रस से आविष्ट होकर ज्रम घामिक'* 
इत्यादि पद्म के निषेव्ररूप अर्थ का ज्ञान प्राप्त करता है । इस स्थल पर भयानक 
रस के आवेश से! हम यही अर्थ लेते हैं कि घारमिक में केवल “भय” नामक भाव: 
की उत्पत्ति | क्‍योंकि रस का भावेश तो इसकी अभिव्यक्ति द्वारा ही होना 
संभव है । इस का आधघ्वादन तभी संभव है कि जब अध्येता अथवा श्रोता को 
उसकी अभिव्यक्ति हो | रस का शब्दवाच्य होना तो भट्ट नायक भी नहीं मानते 
हैं । ऐसी स्थिति में यही स्वीकार्य होगा कि 'रस! सर्वथा व्यज्ध्य ही हुला करता * 
हैं । अतएव 'दृप्नत्तिह' आदि तथा 'घार्मिक' पद के प्रयोग द्वारा भट्टनायक द्वारा 
जो भयानक रस का आवेश कहा गया है वह मूलतः गलत है | इस स्थल पर 
यह नी ध्यान देने योग्य है कि घामिक के ही सदृश प्रतिपत्ता सहृंदय व्यक्ति भी 
भोरु हो हो, वह तो वीरस्वभाव वाला भी हो सकता है । फिर उसमें भयानक 
रस का आवेश होना आवश्यक नहीं है । तब ऐसे सहृदय में निषेधरूप बर्थ का 
ज्ञान होता भी आवश्यक नहों होगा । अतएवं यह मानना होगा कि भयानक रस 

की अभिव्यक्ति से “निषेध” का ज्ञान नहीं होता है । 
[ लोचनम ] 

अथ तहिशेषो5वि सहकारी कव्प्यते, तहि वक्तृप्नतिपसृप्रतिषाप्राणितो 
ध्वननव्यापारः: कि न सह्यते । कि च.वस्तुर्ध्वान दूषयता रसध्वनिस्तवनुग्राहकः 
पमथ्यंत इति सुष्ठुतरां ध्वनिष्वंस्तोष्यम्‌ । यदाहु--'क्रोधोई्पि देवस्थ वरेण 
तुल्प:' इंति । अथ रसस्येवेयता प्राधास्यमुक्तम्‌; तत्को न सहते । क्रय वस्तुमात्र- 
ध्वनेरेतदुदाहरणं न युक्तमित्युच्यते, तथापि काव्योदाहरणत्वाद्‌ द्वावष्यश्र ध्वनी 
स्तः, फो दोष: । 


यदि उस प्रतिपत्ताविशेष की विशेषता भी सहकारी कल्पित कर लो णाती 
है तो वक्ता और प्रतिपत्ता की प्रतिभा से अनुप्राणित ध्वननव्यापार को ही 
क्यों नहीं सहन कर लिया जाता है ? दूसरी बात यह है कि वस्तुध्वनि को तो 
दूषित करते हैं और 'रसध्वनि” जो कि उस [ वस्तु ध्वनि ] का ही अनुग्राहक 
है, का समर्थन करते हैं, तब्र तो यह ध्वनि का बहुत श्रच्छा घ्वंस हुआ जैसा कि 
कहा भो गया है--'देव का क्रोध भी बरदान के सदृष् हो हुआ -करता है ।! इस 
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कथन से यदि रस की ही प्रघानता कही गई है तो इस बात को कौन सहन नहीं 
करता है ? “यदि वस्तुमात्र ध्वनि फा यह उदाहरण उचित नहीं है” ऐसा कहा - 
जाता है, तो भी काव्य का उदाहरण होने के कारण यहां पर दोनों ही ध्वनिर्या 
हैं, इसमें क्या दोष है ? 
( भाशुबोधिनी ) 

स्वननव्यापार' के खण्डन में भट्ट नायक द्वारा जो यह कहा गया है कि प्रति- 
पत्ता भर्थात्‌ बोड़ा को भयानकरस के आवेश के कारण ही यहाँ 'निषेध” का 
ज्ञान हो जाता है। इस सम्बन्ध में लोचनकार द्वारा यह कहा गया है कि ऐसा 
कोई नियम नहीं हो सकता हैं कि सहृदय प्रतिपत्ता [ बोद्धा ] उक्त पद्मच का 
श्रवण कर भयनकरस से आविष्ट हो जाता है; क्योंकि प्रत्येक सहृदय व्यक्ति उस 
घामिक के सदृुश भीरु नहीं हो सकता हैं, वह तो वीर प्रकृतिवाल़ा भी हो 
सकता है। इसके उत्तर में मट्दनायक का कथन है क्रि यदि प्रतिपत्ता [ बोद्धा ] 
व्यक्ति की प्रतिभाव्रिशेष शर्थात्‌ भोरुता को भयानक्रस के आवेश के होने में सह- 
कारी कारण ही स्वीकार कर लिया जाय तब उस आघार पर तो उक्त नियम 
बनाया जा सकता है और उस माौंति का प्रत्येक प्रतिपत्ता भयानकरस सम्बन्धी 
आवेश 'निषेध' रूप अर्थ का ज्ञान प्राप्त कर सकता है । 


इसके उत्तर में लोचनकार का कहना है कि जब आप प्रतिपत्ता [ बोदा ] 
ण्यक्ति की प्रतिमाविशेष तक को स्वीकार कर रहे हैं तब आप वक्‍ता, श्रोता 
तथा सहृदय व्यक्ति की प्रतिभा से अनुप्राणित घ्वननव्यापार को द्वी क्यों नहीं 
स्वीकार लेते हैं ? आश्चर्य तो इस पर हो रहा है कि आप वस्तुष्वनि को तो 
स्वीकार नहों कर रहे हैं और उसकी सहाधथिका “रसध्वनि” को आप स्वीकार कर 
रहे हैं जब कि रसध्वनि वस्तुष्वनि की अनुग्राहक हैं। यदि आप इस वात पर 
टिके हुए हैं कि यहाँ रसच्वनि की ही प्रधानता है तो इसमें भी हमारी कोई हानि 
नहीं है। इसके उत्तर में आप कह सकते हैं कि मुझे तो मात्र यही आपत्ति है 
कि उक्त उदाहरण एकमात्र वस्तुध्वनि का नहों हो सकता है । इसके उत्तर में 
मैं यहो कहेँगा कि हस स्थल पर दोनों ही ध्वनियाँ कही जा सकतो हैं क्योंकि 
उक्त उदाहरण तो काव्य के उदाहरणरूप में प्रस्तुत किया जा सफता है । ऐसी 
स्थिति में दोनों ही ध्वनियों को स्वोकार कर लेने में बया दोष ? यद्द तो आपको 
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इच्छा पर आश्रित है कि श्राप उक्त उदाहरण को वस्तुष्वनि अथवा रसध्वनि 
किसी भी ध्वनि के उदाहरणरूप में प्रस्तुत करें । 
[ लछोचनम्‌ ] 

यबि तु रसानुवेषेन बिना म तुष्पति, तबू प्यानकरसानुवेधों नात्र सहृवय- 
हृवयवर्पंणमध्यास्ते; अपि तु उक्तनोत्या सम्पोगापिलाषविषावसझुूतस्यानोचित- 
विशिष्टकाष्वाध्यनुभावशबलनो वितश्वु ड्भा र र सानुवेष। । रप्तस्पालौकि क्ट्वात्ताव- 
न्मात्रादेव जानवगसात्प्रथम॑ निरविवादसिद्धविविक्तविधिनिषेधप्रदर्श नाधिप्रायेण 
चेतहस्तुष्बनेवदाहरणं वत्तम्‌ । 

यदि [ सहृदय ब्यक्ति ] को रधानुवेध [ रसावेश ] के बिना सन्‍्तोष न होठा 
हो तो इस ए्थिति में यही कहना उचित होगा कि सहृदय व्यक्ति के हृदयरूपी 
दर्पण में मथानफरस का आवेश अ्रतिष्ठित नहीं है अपितु उक्त प्रकार से संभोग 
को इच्छा का उद्दीपनविभाव, जो कि सद्धूतस्थल है, के योग्थ जो विशेष प्रकार 
के काकु आदि अनुभाव हैं, उनके शबलन [ मिश्रण ] से श्यृंगाररस का अनुत्रेष 
[ आवेश ] ही मानना उचित प्रतीत होता है । रस के अलोकिक होने के कारण 
केवल उतने से ही [ रस ] का अवगम संभव नहों है । ऐसी स्थिति में जिनका 
भेद निविवादरूप में घ्िद्ध हे, उन विधि और निषेध के प्रदर्शन के अभिप्राय से 
यह वस्तुष्वनि का उदाहरण दे दिया हैं । 

( आशुबोधिनी ) 

यदि आप रसानुवेघ [ रसावेश ] के बिना सन्तुष्ट हों तो भी उक्त उदाहरण 
[ भ्रम घामिक' ***** इत्यादि.] में सहृदय व्यक्तियों के हृदयरूपी दर्पण में भपानक 
रस का आभावेश स्थापित नहीं होता हैं। अपितु संभोग की इच्छा को प्रकट करने 
वाला संकेत स्थल ही. यहाँ पर उद्दीपन विभाव है तथा उसी के अनुरूप जो 
विशिष्ट प्रकार की बाकु आदि कण्ठस्वनि है, 'भनुभाव' है। अतएव इनके 
एकत्र स्म्मिश्रण से पुष्टि को प्राप्त होकर 'रति' नामक स्थायी भाव ही श्यद्भार 
रस के रूप में उदित होकर रसास्थादन में कारण बनता है । चूंकि रस अलोकिक 

- होता है, इस कारण केवल प्रयुक्त शब्शें के आधार पर उसका अवगमन होना: थी 

संभव नहीं है । अतएव प्रस्‍्तुत पद्य को रस के उदाहरण के रूप में उद्धृत नहीं 
किया गया है । पहले से हो जिनका भेद निर्विवादरूप पे िद्ध है ऐसे विधि औौर 
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निषेघ के प्रदर्शन को दृष्टि से इसे “व्तुष्वनि! के; उदाहरण के रूप में रखा 
गया है । 
[ लोचनम्‌ ] 


यसतु घ्वनिष्याश्यानोद्वतस्तात्पर्यश्क्तिमेव विवक्षासूअकश्यभेज जा ध्यवणनम- 
बोचत्‌ स नास्माक हृदयमावर्जयति। यवाहु:--'भिम्तरलिहि छोकः” इति। 
तदेतबग्रे ययायथं प्रतनिष्याम इत्यास्तां तावतू । ध्मेति । अतिसृष्टो्स 
प्राप्त्ते ध्रमणकाल:। घामिकेति। कुसुमाद्युपक्तरणार्थ युक्त ते खवमणम्‌ | 
विल्ब्ध इति दारुशफारणवेकल्यात्‌ । स इति यह्ते प्रयप्रकस्पामछ्ुलतिकाम- 
कृत । अद्येति। विष्टया वर्धं्त इत्प्ष:ः | मारित हति प्रुनरस्पानुत्यानस्‌ | 
तेनेति । यः पूर्व कर्मोपफणिकया स्वयाप्याकणितो गोबावरीकण्छगहने प्रतियस- 
तोति । पृ्व॑मेव हि तब्क्षाय॑ तत्तयोपश्रावितोहसो; छत चाघुना तु बृष्सत्वात्ततो 
गहनान्निस्तरतोति प्रस्िद्धनोदावरीतोरपरिस्तरानुसरणमति लावत्कथाशेषो परूछ॑ 
का कथा तल्‍्लतागहनप्रवेशश डूयेति भाव: । 
जिसने 'ध्वनि' का व्याह्यान करने हेतु उच्चत होकर, तात्यर्य-शक्ति को ही 
अथव्रा विवक्ना के सूचकत्व [ अनुमापकत्व ] को ही 'ष्वनन' नामक व्यापार 
कहा है वह हमारे हृदय को आंक्रष्ट नहीं करता है। जैसा कि कहा भी है कि 
धंमार भिन्न रुचियों वाला हुआ करता हैं ।' तो इसे आगे यथास्थान विघ्तार के 
साथ कहेंगे । अतएवं इस विषय की यहीं समाप्त करते हैं | घुमो--8ुम अतिघुष्ट 
हो [ तुम्हारी इच्छा पर निर्भर है-घूमो अथवा न घूमो ]। तुम्हारे घूमने का ण्ह 
समग्र है । प्रामिक [ दावा जी ] पृष्ष आदि साधनों के छिय्रे ठुस्हारा घूमना 
उचित है | विध्वास के साथ--क्यों क्रि सन्देह करने का अब कोई कारण नहा रह 
गया है । वह-अर्यात्‌ जिभने तुम्हारे शारीरिक अज्ञों को मथ से कम्पायमान कर 
दिया था | आज- अर्थात्‌ आज भाग्य से वृद्धि को प्राप्त हो रहे हो, मार डाछा 
गया-अब पुनः वह नहीं आवेगा । उमर [ निह ] ने, जिसके बारे में तुमने भी 
श्रुतिपरम्परा से मुन रखा हैं कि गोदावरी के घने कच्छ में निवास करता है । 
उस व्यभिचारिणी ने पहले से ही उस सझूंत-स्थात की रक्षा के लिए गोदावरो 
के पने ऋच्छ में उस दुर्दान्त सिंह के रहने का धृत्तान्त घामिक को सुना रखा था। 
[ पहले ठो वह सिंह कच्छ के अन्दर हो रहा करता था ] किम्तु अब तो बह 
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दुप्त [मत्त-पागंलसदृश ] हो जाने के कारण उप्त कच्छ से बाहर भी निकल आता 
है। अतः प्रसिद्ध गोदावरी नदी के तंट की भूमि के आस-पाप्त तुम्हारा घूमना भी 
कथा-शेष मात्र रह गया है। फिर उम्त लतागहन में भ्रवेश करने की. श्र को तो: - 
बात ही क्पा ? ४ 

( भाशुवोधिनी ) ६ 

व्वनि की व्याख्या करते हुए किसी ने कहा है कि 'तात्यय॑शक्ति हो ध्वनि 
शब्दवाच्य है अथवा वक्ता के अभीष्ट अर्थ के अनुमान लगाने को 'ध्वनि/ नाम से : 
कहा जाता है । 'यह व्याख्या मुझे अपनी ओर आकर्षित नहीं करती है [ अर्थात्‌ 
मुझे रुचिकर प्रतीत नहीं होतो है । ] जैव कि कालिदाप्त ने कहा भी हैं --छोगों 
की सत्रियाँ भिन्न-भिन्न प्रकार की हुआ करती हैं ।/ इस सब्रकी व्याख्या आगे 
क्रम नः विस्तारपूर्वक को जायेगी । 

“घूमो! [ भ्रम ] का वाच्यार्थ है--अब तुम्हारे स्वच्छन्दता के साथ विचरण' 
करने का समय आ गया हैं, यह तुम्हारी इच्छा पर निर्भर करता हैं कि तुम घुमो 
अयवा न घूमो । प्रतीयमान अर्थ [ व्यद्धचार्थ ] यह है कि छुमको यहाँ पर 
भ्रेमणार्थ नहीं भाना चाहिये । धामिक' शब्द का वाच्यार्थ है-- धर्म का आचरण 
करने वाले ।! अंर्थात्‌ पुष्प आदि पूजा के साधनों के लिये तुमको यहाँ आना 
ही है। प्रतोयमान अर्थ [ अ्प्रद्भचार्थ ] है--तुम धर्म का भाचरण - करते हो, 
अतएव तुमको इस प्रकार के भय का सामना करना उचित नहीं है । विश्वास के 
साथ-तु म्हारे भय का कारण कुत्ता था, वह मारा जा चुका है । अतएव विश्वस्त 
होकर तुम विचरण करो। प्रतीयमान अर्थ [ व्यज्भबार्थ ] होगा कि-अभी 
तक तो तुमको कुत्ते का ही डर था, अब तो शेर भा गया है अतः विश्वस्त रहना 
उचित नहीं है । सः-वह! का वाच्यार्थ हु-वह कुत्ता कि जिसके कारण आप 
का शरीर कंपन करने लगा करता था। प्रतीयमात्र अर्थ [ व्यद्भुधार्थ ] है-- 
तुम तुच्छ कुत्ते का ही सामना नहों कर पाते थे । तब अब छोर का स्तामना किस 
भाँति कर सक्रोगे। अद्य-'आज! का वाच्यार्थ है--आज तो आप बड़े भाग्य- 
शाली है क्योंकि आपके भय का कारण दूर हो चुका है। प्रतीयमान भर्थ 
[ ग्यड्भबार्थ ] होगा--शेर द्वारा कुत्ते को आाज ही मार डाला गया है, वह शेर 
अभी यहीं हैं । कहीं दूर नही गया है । “मारित:ननमार डाला गया। इसब 


श्र्४ड ध्वग्यालोके 


व्यज घारथ है--शेर तो अपने भोजन की छोज में [यहाँ आता ही है । अब यहाँ 
नहीं भायेगा, यह नहीं कहा जा सकता । तेन-उस घविह ने । इसका व्यज्भबार्थ 
होगा कि उस स्वैरिणी [ व्यभिचारिणो ] ने अपनी सखी द्वारा तुम्हारे पाप्त 
पहले ही यह सूचना भिजवा दी थी कि यहाँ गहनकुज्ज में वह निव!स करता है 
अब तो वह स्वयं कह रही हैं कि तुम यह तो सुन ही चुके हो कि सिंह यहीं 
कुंज में ही निवास करता है । इस समय वह इतना चपल हो गया है क्रि अपने 
शिकार हैतु दिन में बाहर घूमा करता है । ऐसी स्थिति में तुम्हारा लता वन में 
प्रवेश करना भी उचित नहीं हैं । इस विवरण से यह स्पष्ट हो जाता हैँ कि भ्रम 
धापम्तिक'**? इत्यादि उदाहरण में वाच्यार्थ विधिसूचक हैं तया व्यज्ञ चार्थ निषेब- 
सूचक | 
घ्वन्यालोक! 
कुचिद्वाच्ये प्रतिषेघरूपे विधिरूपो यथा-- 
अत्ता एत्य णिमज्जइ एस्थ अहं दिअसअं पलोएहि। 
मा पहिअ रक्तिअन्धञ सेज्जाए मह्‌ णिमज्जहिसि ॥ 
अर्थात्‌ कहीं कहीं वाच्यार्थ प्रतिषेष्ररूप में होता है और प्रतियमान अर्थ 
| व्यज्भबार्थ ] विधिरूप में | जैसे -- ँ 
इस स्थान पर मेरी सास गाढ़ निद्रा में सोती हूँ, स्थान पर में सोती हूँ। 
तुम दिन में ही देख लो । रात्रि के समय अन्घे अर्थात्‌ रतौंधी नामक रोग के 4 
रोगी है पथिक ! कहीं हम लोगों की चारापाई पर न आ गिरना । 


[ छोचनम्‌ ] 


भत्ता इति | 
श्वध््रत्र शेते [अथवा निमज्जति) अत्राहं विवसक॑ प्रलोकय । 
सा पथिक  राग्यन्घध शय्यायामावयोः शयिष्ठा) ॥। 
मह इति म्िपातोध्नेकाथंब्‌ त्तिरत्नावयोरित्यथें नतु समेति । एवं हि विशेष- 
वचनमेय शद्भुकारि भवेदिति प्रच्छप्नाम्युपगमो न स्थात्‌ । कांचित्प्रोषितपतिकां 
तरुणी मवलोवय प्रवृद्धमवनाडकुर। संपन्न: पान्योउनेन निषेधद्वारेण तयाध्युपगत 
इति निषेधामावो5त्र विधिः। न तु निमन्त्रणरूपोध्प्रवृत्तप्रवतं नास्वभाव: 
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सौघाग्याप्तिमानखण्डनाप्र सजड़गत्‌ । अत एव रानज्यन्घेति घम्रुचितसमयसम्पाष्य- 
सानविक्वाराकुलितत्व॑ घ्वनितमु । भावतदपावयोश्व साक्षाहिरोधाद्वाच्यादु 
व्यद्भधयस्प स्फुटमेवान्यत्वम्‌ । 

[ प्राकृतगाथा में- ] 'मह” यह निपात बनेकार्थवृत्ति है किन्तु यहाँ पर 
“हमारी? [ अर्थात्‌ मेरी तथा मेरी सास की ] इस अर्थ में प्रयुक्त है, मेरी” इस 
अर्थ में नहों | यदि 'मर्मा यह अर्थ लिया जाय तो यह विशिष्टि वचन श्रश्नू 
[ साप्त ] को छाड्टित कर देने वाछा हो जायगा। [ साथ ही ] नायिका द्वारा 
किया गया पथिक क्रा प्रच्छन्‍्त अम्युपगम [ छिपे हुए रूप में शयन करने को 
स्वीढू-ति ] नहीं बन सक्रेणा । किसी प्रोपितपतिका [ जिसका पति परदेश गया 
हुआ है ] तरुणी को देखकर कोई राहगोर विशेयल्‍्प से कामासक्त हो गया । 
तब इस निषेध के रूप में उस तरुणी ने उप्त शयन के निमित्त अपनी स्वीकृति 
दे दी। इस भाँति, इप स्थछक पर निषेषाभावरूप विधि है, अप्रवृत्त में प्रवर्तन- 
स्वभाव का निमन्त्रणरूप विधि नहीं है क्योंकि उम्र प््यति में तो नाथिक्रा के 
सौभाग्य के अभिमान के खण्डित हो जाने का प्रसंग उपस्यित हो जायेगा । अत- 
एवं 'रागभ्यन्ध' शब्द का श्रयोग कर उचित समय पर सम्भावित होतेवाले विकारों 
से उसका आदुलित होना घ्वनित होता हैं। भाव तथा अभाव इन दानों में 
स्वष्ट रूप से विरोध होने के कारण वाच्यार्थ से व्य्भचार्थ [ प्रतीयमान अर्थ ] 
का भिन्‍न होना ह्पप्ट ही है । 

( आशुवोधिनी ) 

कोई राहगोर रात्रि में कहों विश्राम करने का अभिल्‍छापी है। एकाएक 
उम्रकरी दृष्टि एक नवयुवती पर पड़तो है, जिसका पति परदेश गया हुआ है । 
पथिक की क्राम-विपासप्ता को युवतों समझ लेतों है और वह कहती है-- दे 
पथिक ! तुम दिन में ही भली-भाँति देख लो । यहाँ मासजी शग्रन करती हैं 
और यहां मैं सोती हूँ । रात्रि के समय रतोंवी नामक रोग से ग्रसित होकर तुम 
कहीं हम दोनों की खाट पर न गिर पड़ना ।* 

इस स्थल पर 'मह' शब्द विशेषख्य से ध्यान देने योग्य है । दसके दो प्रकार 
के रूप बनते हैं--, १ ) बरहुवचनान्त रूप जो कि अव्यय है। इसका अर्थ होता 
है 'हम सब” अयवा 'हम दोनों! । ( २) एकव्रचनान्त है तथा वह 'मम' का 
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“छायाहुप है। अर्थ है--'मेरी' । यदि युवती द्वारा एकवचन के अर्थ में इसका 
प्रयोग किया गया होता तो अर्थ होतान-- मेरी चारपाई पर न आ जाना! । 
इस स्थिति में अन्य लोगों के द्वारा शंका की जा सक्रती थी। अतएव उसके 
हरा हम दोनों” के अर्थ में ही 'मह! इस अव्यय का प्रयोग किया गया । इस 
अर्थ में. किसी प्रकार की आशंका का भय नहीं रहा । 

यहाँ पर वाच्यार्थ निषेधरूप में हे तथा प्रतीयमान अर्थ [ व्उद्भचर्थ 
विधिरूप है । किन्तु विधि का अर्थ प्रवर्तना नहों होगा । उद्षका अर्थ प्रतिप्रसव 
अर्थात्‌ निषेघ निवर्तनरूप ही लेना चाहिये ॥ पथिक द्वारा किद्ती प्रोषितभर्तुका 
तरुणी को देखा गया । उप्तके अन्दर कामाग्नि उद्दीत्त होने लगी । उस तरुण 
ये उस पथिक को निषेध द्वारा उसकी ओर से निषेघनिवरत्तनरूप स्वीकृति अथवा 
अनुमति प्रदान कर दी, अप्रवृत्त-प्रवर्तनहूप निमन्‍्त्रण नहीं । अर्बात्‌ तरुणी ने 
यहाँ अग्रवृत्त पथिक--पुरुष को निमस्त्रण द्वारा प्रवृत्त नहीं किया हैं । यदि ऐसा 
किया गया होता - तब तो उस्ते अपने सोभाग्य का अभिमान ही न रह जाता । 
पथिक तो रवयं ही “नायिका से पम्रिलने के लिये प्रवृत्त है, उत्मुक है । इसी दृष्टि 
से तरुणो ने उसे 'राश्यन्त्र' [ रतौंधी नामक रोग से पीड़ित अथ्वा रात का 
न्‍्था ] कहकर उसके सम्भाव्यमान विकारों के कारण आकुलता को प्रदर्शित 
किया है । यदि ऐसा न होता, तो तरुणी को क्‍या पड़ी थी कि वह उसे रातउन्ध 
कहकर पुकारती, वह तो किसी प्रकार पहुँचता, वह स्त्रयं हो मिल लेती । किन्तु 

* इस प्रकार की स्थिति है ही नहों | अतएव उस स्थल पर विधि शब्द निषेत्राभाव- 
रूप अम्युपगम्ममात्र का ही दयोतक है । हृप प्रकार विधि और निषेध में स्पष्ट 
रूप से विरोध होने के कारण ग्रह भी स्पष्ट हो गया कि वाच्यार्थ और व्यज्भचार्थ 
“परस्पर एक दूसरे से भिन्‍न हुआ करते हैं । " 

[ लोचनम्‌ ] 
यस्‍्त्वाह भट्टनायक:-'भहमित्यभिनयविशेषेणात्मदशा वैदनाच्छाब्दमेतद पी ' लि 
तंत्राह॒मिति धब्दस्य तावस्नायं साक्षादर्थ: काक्वादिसहायस्प च तावति ध्वनन- 
मेव व्यापार इति ध्वनेभूंषणमेतत्‌ । भत्तेति प्रयत्तेनानिश्वतसम्भोगपरिहार: । _ 
बथ यदत्रषि भवान्मदनशरातारदीयंमाणहृदय उसपेक्षितुं. न युक्त, तथापि कि 
करोमि पापों विवशकोः्यमनुचितत्वास्कुत्सितोब्यमित्यर्थ: । प्राकृते पुंनपुंसकयो- 
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एनियमः ॥ न च॒ सर्वंया त्वामुपेक्षे यतोष्त्रेवाहूं तत्प्रछोकय भाग्यतोडहं गच्छाप्ति, 
सवन्योस्यवदनावलोकनविनोदेन दिन॑ तावदतिवाहयाब हइत्यर्थ:। प्रतिपन्नमात्रार्या 
अ राजावन्यीपूतों मदीयायां शय्यायां मा श्लिषः, अपि तु निभृतनिभृतमेवात्ता- 
प्रिघाननिक्षटकण्टकनिद्रान्वेषणपूर्व कसितीयदत्न घ्वन्यते । 

जो कि भट्टनायक ने कहा है--[ गाथा में प्रयुक्त ] 'अहं' इस पद द्वारा 
विशिष्ट प्रकार के अभिनय के द्वारा 'अपनी दशा के आवेदन करने के कारण यह 
[ निषेध के द्वारा अम्युपगमन-ए्वीकृति ] भी शब्द द्वारा कथन किये जाने योग्य 
. ही है !” यहाँ 'अहम्‌! इस दाब्द का यह [ अभिनय विशेषरूप से अम्परुपगमन ] 
साक्षात्‌ अर्थ तो है नहीं, काकु इत्यादि की सहायता से उस अर्थ में ब्वनन व्यापार 
ही होगा । इस भाँति यह ध्वनि फ़रा भूषण हो है [ दूषण नहीं ] [ गाथा में ] 
+अ्त्ता' [ श्वश्व ] के प्रयोग द्वारा प्रयलपूर्वक सम्मभावित अपने अनिभृत [एकान्त] 
सम्मोग का परिहार हैं। यद्यपि तुम कामदेव के बाणों की वर्षा से विदोणं हृदय 
चाले किसी माँति उपेक्षणीय नहीं तथापि क्या करूँ ?. यह पापी तुष्छ दिन सम्भोग 
के लिए अनुचित होने के कारण बहुत खराब [ कुत्वित ] है, यह बर्थ हुआ ॥ 
अआ्राकृत [ माषा ] में पुलिज्भ और नपुंसकलिज्भ का कोई तियम नहीं है। अर्थात्‌ मैं. 
सर्वथा तुम्हारी उपेक्षा नहीं कर रही हूँ, क्योंकि देखो, मैं कहीं अन्यत्र नहीं जा रही 
हुँ । अनएवं हम परस्पर एक दूसरे का मुख देखने रूप विनोद के द्वारा दिन 
बिता लें, यह अर्थ है. रात्रि के आते ही अन्धे होकरं मेरी चारपाई का आलिज्भन 
न करना, अपितु छिप.छिपकर यह जान ऊेना कि समीपस्थित सास नामक काँटा 
नींद में है, यह इतना ध्वनित होता है । 

( भाशुबोधिनी ) ४ 

मट्टनायक ने कहा है--'मैं यहाँ पर शयन करती हूँ!” इस कथन में तरुणी 
द्वारा मैं शब्द का उच्चारण इस प्रकार की कण्ठघ्वनि तथा चेष्टाओं द्वारा किया 
गया है कि उसी से उप्तको सम्भोग सम्बन्धी अमिलाषा तथा प्रेरणा का ज्ञान 
उसी मैं शब्द द्वारा प्रकट हो जाता है। ऐसी स्थिति में इस स्थल पर 'अभिधा” 
झक्ति द्वारा ही विधिपरक अर्थ निकल आता है। फिर हसके निमित व्यज्ज्जना 
नामक व्यापार को मानने की कोई आवद्यकता प्रतीत नहीं होती है । 

भट्टनायक के उपयुक्त कथन के उत्तर में यह कहना है कि “अहम्‌” छाब्द का 
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शाप द्वारा किया गयाईआर्थ साक्षात्‌ अर्थ तो है नहीं जिसे कि झभिधेय अर्थ कहा जा 
सके । काकु अथवा कण्ठ््वनि को तो हम भो व्यज्जनावृत्ति का सहकारी स्वीकार 
फरते है । काकु द्वारा अभिव्यक्त होने वाला अथं व्यज्जनावृत्तिजन्य हो हुआ 
करता है । अतएवं यह तो ध्वनि का भूषण ही हुआ, दूषण नहीं । 


यहाँ पर “द्वश्रु! [ सास ] शब्द के प्रयोग से यह स्पष्ट होता हैं कि सास 
को विद्यमानता में स्वन्शत्रतापूर्वक विहार किया जाना संभव नहीं है । रात्रि में 
उसके सो जाने पर भी तुम्हें बड़ो सावधानी के साथ मेरे पास आना चाहिये । 
“दिवसकरम्‌' में 'क? प्रत्यय निन्‍दा अर्थ में प्रयुक्त हुआ हैं । भाव यह कि थह पापी 
दिन छीघ्र हो समाप्त नहीं हो रहा है। अतएवं यह निन्‍्दा के योग्य है । तरुणी 
का कहना है कि हे पथिक ! मैं जानती हूँ कि तुम्हारा हृदय काम के बाणों द्वारा 
विदीणं हो चुका है । ऐसी स्थिति में तुम्हारी उपेक्षा करना उचित नहीं हैं । फिर 
भी में क्या करू ? यह दुष्ट दिन समाप्त नहीं हो रहा हैं। यहाँ प्रतीयमान 
अर्थ [ व्यज्भधधार्थ ] है :--मैं किसी,भो प्रकार तुम्हारी उपेक्षा नहीं कर रही हूँ । 
मुझे यहों सोना हैं । कहों अन््यत्र जाना भी नहीं है । ऐसी दशा में जब तक रात्रि 
नहीं आती है तब तक हम दोनों एक दूसरे के मुखों को देखते हुए दिन को व्यतीत 
कर डाल । रात्रि हो जाने पर भो तृमको सास की झोर से बहुत सावधान होते 
हुए मेरे पास आना हैं। यह अवश्य समझ लेना कि सास जो गाढ निद्रा में लोन 
हो गई हैं, तभी मेरे समीप आना । 


] ध्वन्यालोक: 
बवचिद्वाच्ये विधिरुपेध्नु भयरूपो यथा-- 
वच्च मह व्विअ एक्केई होन्‍्तु णीसासरोइअव्वाईं | 
मा तुज्ज वि तीअ विणा दविखण्णहअस्स जाअन्तु॥। 
कहीं वाच्यार्थ विधिरूप होने पर [ प्रतीयमान अर्थ व्यद्धधार्थ ] अनुभयरूप 
[ विधि तथा निषेध दोनों से भिश्न ] हुआ करता है । जैस्े-- 
[ जाप ] जाइए, मैं अकेली ही इन निश्वास और रुदन को भोगू [ यह 
अच्छा है । ] कहों दाक्षिण्य [ मेरे प्रति मी समान अनुराग ] के बकरर में 


पड़कर, उस [अपनी प्रियतमा ] के वियोग में तुमको भी यह सब न 
मोगना पड़े । 
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[ लछोचनम्‌ ] 
त्रजसमथैकस्पा भवन्तु विश्वासरोदितव्यानि । 

| मा तवापि तया बिना दाक्षिण्यहतस्थ जनिषत ॥ 

'. क्षत्र ब्रजेति विधि: ॥ न प्रभावादेव नायिकान्तरसंगमन तव, अपितु गाढा« 
नुरागात्‌, येनान्यादूडपुखरागः गोश्रस्खलतावि थ, केवर्ल पूर्व क्ृतानुपालनात्मना 
दाक्षिण्येनेकरूपत्वा भिमानेनृव त्वमत्र स्थित:, तत्सवंया शठो$सीति गाठमन्धु- 
रूपो5यं खण्डितनाधिकाप्तिप्रायो5१ प्रतीयते । न चासो ब्रज्याभावरूपो निषेष), 
,नापि विध्यन्तरसेवान्यनिषेधापधाव: । 

तुम उसी मेरी सपत्ती [ सौत ] के समीप जाओ | मुझ अकेली के ही 
भाग्य में यह निश्वास और रुदन हों । उस [ अपनी प्रियतमा ] के विरह में 
तुमको भी क्यों दाक्षिण्य [ समानुरागिता ] के दण्ड के रूप में दीर्घ ए्वासों के 
लेने तथा रोने सम्बन्धी कष्ट सहन करना पड़े । 

यहाँ पर, “जाओ” यह विधि हैँ। प्रमाद के कारण ही तुम्हारा दूसरी 
नायिका के साथ मिलन नहीं हुआ । अपितु गाढ़ अनुरागवश तुम उससे मिलते 
हो जिसके कारण दूसरे ही प्रकार का मुखराग तथा गोत्रस्खलन [ अन्य नायिका 
के नाम का उच्चारण ] आदि [ दृष्टिगत ] हो रहे हैं । केवल मेरे पालन का 
जो वचन तुम पहले दे चुके हो, उसी दाक्षिण्प के कारण जो एकरूपता का 
अभिमान तुमको है, उसी से तुम यहां पर स्थित हो । क्रतएवं तुम सर्वथा शठ 
हो । इस प्रकार का यहाँ 'खण्डिता' नायिका का गाढ़मन्युरूप अभिप्राय प्रतीत 
होता है । न तो इस स्थल पर गमनाभाव रूप निषेध ही है और न तो कोई 

अन्य विधि [ विध्यन्तर ] निषेध का अभावरूप विधि ही है। 
( आशुबोधिनी ) 

इस तृतीय उदाहरण में वाच्याथं विधिपरक है और प्रतीयमान भ्र्थ 
[ ध्यंग्यार्थ ] न विधिपरक ही है भौर न निषेघपरक ही ॥ 

नायक नायिका के समीप में स्थित है। एकाएक नायक दूसरी अपनों 
प्रियतमा [ सौत ] का नाम ले बैठता है जिससे उसके मुख पर धनुराग की रेखा 
दृष्टिगोचर होने ऊगती है, साथ ही वह गहरी हवास भी छेने लगता है। इस 
स्थिति को देखकर नायिका नायक से कहतो है--'तुम उस हो अपनी प्रियतमा 

९ च्व० 


१३० | “ध्वेन्यालोके 


के समीप जाओ, मुझे ही गहरी श्वार्से लेना पड़े तथा रुदन करना पड़े। तुमको 
इस दाक्षिण्य का दण्ड भोगने की कोई आवदयकता नहों है ।” अतएब वाच्यार्थ 
यह हुआ-- 'एकाकी मैं ही दु खी रहें, तुम सुखी रहो । अतएव तुम अपनी उप्ती 
प्रियतमा के समीप जाओ! । इस स्थल पर प्रतीयमान अर्थ है-- वस्तुतः तुम्हारा 
वास्तविक प्रेम उस दूसरी नायिका [ मेरी सौत | से ही है । मेरे प्रति तुम्हारा 
स्नेह वास्तविक नहीं है । तुम दाक्षिण्य के कारण ही मेरे समीप आते हो । अत 
एवं तुम 'शठ' नायके हो? । इस भाँति यहाँ पर खण्डिता [ पार््वमेति प्रियो यस्या 
अन्यसम्भोगचिक्तितः । सा खण्डितेति कथित्ा घीरैरीष्यकिषायिता ॥ साहित्य द० 
३॥११७ ॥ ] नायिका का प्रगाढ़ मन्‍्यु ही प्रतीयमान अर्थ [ व्यंग्यार्थ |] है । 
बह न तो गमनाभावरूप निषेघ हो हैं ओर न अन्य निषेधाभावरूप विधि ही है । 
अतएव यहाँ प्रतीयमान अर्थ [ व्यज्भधार्थ ] अनुभयखूप हो है । 
धघ्वन्यालोकः 
बवचिद्वाच्ये प्रतिषेघरूपेष्नुमयरूपो यथा-- 

दे आ पसिंत णिवत्तसु मुहमसि जोह््ह्वाविलुत्ततमणिवहे । 

अहिसारिआणं विग्घं करोस्ति अण्णाणं वि हमासे ॥ 

कहीं वाच्यार्थ प्रतिषेघरूप होने पर भी प्रतियमान भर्थ [ व्यद्भचार्थ ] धनु 
भवरूप होता है | जैसे-- 

[ में ] प्रार्थना करता हूँ, मान जाओ, लौट आश्)ं । क्योंकि तुम्हारे मुखरूपी 
चन्द्र की चन्द्रिका द्वारा अन्धकार-समूह नष्ट हो रहा है और इस प्रकार हे 
ह॒ताशे ! तुम अन्य अभिसारिकाओं के कार्य ( अभिसार ) में भी विष्च उपस्थित 

र रही हो । 
[ छोचनम्‌ ] 

दे इति निपातः प्रार्थनायाम्‌ । आ इति तावच्छब्दार्थे । तेनायमर्थ :-- 

प्राषंये तावस्प्रसीद निवत्तस्व मुखशशिज्योत्स्नाविलुप्ततमो निवहे । 

अभिसारिकाणां विघ्न॑ करोष्यन्यासामपि हताशे ॥॥ 

अन्न ध्यवसितावृगमनाप्तिव त्तंस्वेति प्रतीतेनिषेघो वाच्या । गृहागता नायिका 

'व्खलिताध्यपराधिनि नायके सति ततः प्रतिगन्तुं प्रव॒ुत्ता, मापकेन 'चाटूप- 
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ऋमपुर्वक निवत्य॑ंते । न केवर्ल स्वात्मनो मम च॑ निव्‌ ततिविघ्न फरोषि, यावद- 
स्थासतामपि; ततस्तव न कदाचन सुखलवलापो5पि पविष्यतीत्यत एबं. हताशा- 
सीति बल्लपाभिप्रायरूपश्चाटुविशेषो व्यड्भरघः । 


यवि वा सखव्योपदिश्यमानापि तदवधीरणया गच्छन्ती सल्योच्यते-न 
केवलमात्मनो विध्न॑ करोषि, लाघवादबहुमानास्पदसात्मानं कुबंती, अतएव 
ह॒ताज्ञा, _यावह्दनचन्द्रि काप्रकाशितमार्ग तयान्याप्तामप्यभिसारिकाणां. विध्ल 
करोषीति सब्यप्तिप्रायरूपश्राटुविशेषो व्यड्राथः ॥ भत्र तु व्याख्यानहयेड्पि 
व्यवसितात्प्रतीपगमनात्प्रियतमगृहगमनाय निवत्तंस्वेति पुनरपि वाच्य एव 
विध्रान्तेगं णीभुतव्य ड्भघभेवस्य प्रेयो रसबदलडूगरस्योदाहरण मिर्द स्यात्‌, न ध्वने: । 

तेनायमत्र भाव: काचिद्रप्नसात्प्रियतममप्रिसरन्ती तद्गहाप्रिमुखमागच्छता 
तेनेब हृदयबल्लभेनेवमुपश्लोष्यतेपप्रंत्यभिज्ञानच्छुेलेन, अत एवात्मप्रत्यमिज्ञाप- 
तार्थमेव नर्मंबचनं हताश इति । अन्यासाख्व विघ्नं करोषि तब चेप्सितलाणो 
भविष्यतीति फा भ्रत्याशा ॥ अत एवं सदीयं वा गृहमागच्छ त्ववीयं वा गच्छा- 
वेत्युम्रयत्रापि तात्पर्यादनुभयरूपो बल्लप्माभ्िप्रायश्राट्वात्मा व्यदड्भधध्य इहयत्येव 
ध्यतिष्ठते । अन्ये तु-- तटस्थानां सहृदयानाममिसारिकां प्रतोयमुक्ति:” 
इत्याहु: ॥ तत्न हताशे इत्यामन्त्रणादि युक्तमयुक्तं वेति सहृदया एब प्रमाणम्‌ । 

दे” यह निपात प्रार्थना? के अर्थ में प्रयुक्त है । 'भाः यह निपात 'तावतु 
के अर्थ में प्रयुक्त है। अतएवं र्थ यह होगा--प्रार्थना करता हूँ कि'***९* '** 
इत्यादि! 

यहाँ पर व्यवप्तित गमन से 'लोट जाओ' हस प्रतीति के कारण वाध्यार्थ 
निषेघपरक है । घर में नायिका के आ जाने पर नायक -गोत्रस्खलन ब्ादि 
अपराघ कर बैठा । परिणामस्वरूप नायिका लौट जाने को तम्यपार हो गई । तब 
नायक प्रशंसा की भाषा में चाटुकारितापूर्वक उस्ते रोकने का प्रयास करता है । 
( वह कहता है- ) तुम केवल अपनो ओर प्रेरी शान्ति अथवा सुख में विध्न नहीं 
डाल रही हो अपितु दूसरों की भी ( शान्ति में विध्न उपस्थित कर रही हो ) । 
अतएव तुप्को कभी भी सुखलेश को प्राप्ति नहीं होगी । अतएवं हत बर्थात्‌ नष्ट 


हुई आशावाली हो । इस भाँति यहाँ नायक का अभिप्रायरूप चाटु-विशेष प्रतीय* 
मान-अर्थ अथवा ब्यंग्यार्थ है । 
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क्षयवा सल्ली द्वारा उपदेश दिये जाने पर भी उसका अपमान कर जाती हुई 
नायिका के प्रति सखी कह रही है--तुम न केवल अपना ही विघ्त कर रही हो- 
इस भांति की लघुता से स्वयं को बहुमानरहित बनाती हुई--अतएवं हत आशा- 
वाली होती हुई, अपने मुखचन्द्र को चन्द्रिका से रप्जमार्ग को प्रकाशित करके 
अन्य अभिसारिकाओं के लिये भी विघ्त उपस्थित कर रही हो । यह सखी का 
क्भिप्रायंखूप चाटुविशेष व्यंग्यार्थ ( प्रतीयमान-अर्थ ) है । 
उपर्युक्त दोनों व्याख्याओं में भी ( नाधिका द्वारा ) व्यवसित प्रतीपगमन 
( अपने घर के प्रति जाता ) तथा प्रियतम के गृह के गमन से “निवृत्त हो! 
( छोट जानो ) यह जो वाच्यार्थ है, उसमें ही [ सखीगत नाथिक्राविषयकभावछफ 
रति धथवा नायक के अम्पन्तर विद्यमान नायिका सम्बन्धी रति के ] विश्रान्त 
हो जाने के कारण 'गुणीभृतब्यज्भू घ' के भेद कि जिन्हें प्रेय मोर रसवत्‌ अलच्छूर 
नाम से कहां जाता है, का ही यह उदाहरण होगा, ध्वनि का नहीं । 
अतएव यहाँ पर यह भाव है -फोई नायिका शीघ्रता के साथ प्रियतम के 
घर की ओर अभिप्तरंण करती हुई जा रहो है, उसो समय उसके घर की ओरु 
जाता हुआ उसका प्रियतम [ अप्रत्यभिज्ञान ] नायिका को न पहिचानने के 
बहाने उसकी उक्त भ्रकार से प्रशंसा करता हैं। इसी कारण अपने को पहिचानने 
की दृष्टि से 'हताशे' इस नमंवचन का प्रयोग है। तुम दूसरी अभिसारिकाओं के 
गमन में विध्त करती हो, तब क्या.तुम्हारा अभिलषित लाभ हो सकेगा; इसकी 
बया प्रत्याशा है। अतएब 'मेरे घर आओ अथवा 'हम दोनों तुम्हारे घर चल” 
इस प्रकार दोनों ओर हो तात्पर्य होने के कारण अनुभयरूप [ विधि व निषेध दोनों 
से रहित ] चाटुकारिताहप प्रिय का अभिप्राय ही व्यद्भूधार्थ रूप में अभिव्यक्त 
होठा है। अन्य छोग तो यह कहते हैं कि यह तटस्थ सहृदयों को किसी अमि- 
सारिका के प्रति उक्ति है। इस उक्ति में 'हतादे' बह सम्बोधन उचित है अथवा 
नहीं ? इसमें सह्ददयजन ही प्रमाण हैँ । 


( आछुवोधिनी ) 
'हे” यह निपातसंज्ञक भ्रव्यय है। इसका अर्थ होता है--प्रार्थना | 'आ? यह्द 
'तावत्‌' जर्ष में प्रयुक्त है। धर्थ होता है--नायक द्वारा नायिका से कहा जा 
रहा है कि मैं छुमसे प्रार्थना कर रहा हैँ कि तुम जाओ नहीं, क्योंकि तुम अपचे 
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झुखचन्द्र से निकलनेवाली चन्द्रिका के प्रकाश से अन्य अभिसारिकाबओं [ अभि- 
सारिका” वह कहलाती है कि जो सायंकाल हो जाने पर रात्रि के श्राशम्मिक 
अन्घ॒कार में अपने प्रिय से मिलने हेतु गमत् किया करती है| ] के गममरूप 
कार्य में विष्न उपस्थित करोगी तथा तुम्हारी भी आश्षा पूर्ण न हो सकेगी १ 
प्रस्तुत गाथा की व्याब्या लोचनकार ने वक्ता के भेद के आधार पर 
कई प्रकार से की है । ये व्याल्याएँ निम्नलिखित रूप में प्रस्तुत की गई हैं--- 
(१ ) प्रथम व्याल्या के अनुसार नायिका नायक के घर पर पहुँच गई है 
त्तथा नायक के साथ प्रेमालाप आदि में व्यस्त है। इसी बीच नायक गोत्रस्खलन 
जादि अपराध कर बैठता है। नायिका उसके इस व्यवहार से असन्तुष्ट होकर लौट 
जाने के लिये उद्चत है । नायक चाटुक्रमपूर्वक उसे लौटाने के लिये प्रयास करता 
है । वह कहता है--तुम न केवल अपने ब हमारे सुख में विध्न उपस्थित कर रही 
हो अपितु अन्य अभिसारिकाओं के कार्य में भी विध्न बनरहो हो। ऐसी स्थिति में 
सुमको सुख की प्राप्ति किस भाँति हो सकेगी ? इस प्रकार इस स्थल प्र प्रियतम 
हारा फो जाने वाली चाटुकारिता व्यद्भघ है । “हताशे! इस सम्बोधन के द्वारा 
अविष्य में पश्चात्ताप की बात कहकर नायिका को सावघान भी किया गया है ॥ 
( २ ) दूसरी व्याख्या के अनुसार नायिका की सखी द्वारा समक्षाये जाने पर 
भी उसको बात को न मानकर अभिसारोद्यत नायिका के प्रति सखी का कहना 
हैं-- लघुता के प्रदर्शन द्वारा तुम अपने को बनांदर के योग्य बनाकर हे हताझ्षे ! 
तुम न केवल अपनी मनोरथसिद्धि में ही विष्न कर रही हो अपितु अपने घुख- 
चन्द्र की चन्द्रिका से अन्धकार का नाश करके अच्य अभिसारिकाओं के कार्य में 
भी विघ्प्त डाल सकती हो । इस भाँति यहाँ सखी का चाटुकारितारूप अभिष्राय 
ही व्यज्ञ्घ है । 
प्रथम व्याख्या में यह दोष आता है कि नायिका को रोकना ही यहां वाच्पार्थ 
हैं ॥ नायक का चाटुरूप अभिप्राय, निसे व्यद्भधार्थ कहा गया है, वह वाच्यार्थ 
का अज्भु बन गई है । अतएव प्रस्तुत उदाहरण गुणीमूतथ्यज़्घ का हो जाता है, 
न कि घ्वनि का ॥ यदि नायक के प्रेम को व्मद्भ पमान लिया जाय तो मो वह 
रोकनारूप वाच्यार्थ का ही अजु बनकर 'रसवत्‌' नामक श्ललदूटश हो जायगा 
[ जहाँ “रस अन्य का छज़्जु बन जाय वहाँ 'रसवत्‌” अलझूतार होता है । ) 
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दूसरी व्याख्या में भी उपयुक्त दोष ही है । इसका अन्त भी “लौट आओ के 
वाच्यार्थ के साथ होकर इसे गुणीभूद व्यद्भुध बना देता है। साथ ह्वी सखी का 
नायिका के प्रति अनुराग भी भावव्यंजना के अन्तर्गत आ जाता है तथा वह भी 
बाष्यार्थ का अज्भू बनकर "प्रेय” नामक अलद्धूार बन जाता है । ऐसी दशा में यह 
थ्वनि का उदाहरण नहीं बनता । अतएवं इसकी तीसरी व्याब्या यह की गईं हैं- 

(३) अतिक्ीक्षता के साथ नायक के घर की ओर अभिसरण करती हुई 
नायिका के प्रति, मार्ग में अचानक ही मिल्ले हुए तथा नायिका के घर की ओर 
गमन करते हुए नायक का यह कथन है । यहां “निवर्त्तस्व” [ लौट चलो ] यह 
बाष्यार्थ है । किन्तु यह लौट चलना नायक अथबा किसी के घर की ओोर भी 
हो सकता है । अतएव तुम मेरे घर चलो” अथवा हम दोनों तुम्हारे घर ही 
चलें? यह तात्पर्य व्यद्धघार्थ हो सकता है । यह व्यज्भधार्थ न विधिरूप ही है और 
न निषेघरूप ही । अतएव यहाँ वाच्यार्थ प्रतिषेघलप होने पर भी व्यज्धचार्थ अनु- 
मयरूप ही. हुआ तथा वह वाच्यार्थ से भिन्न भी रहा । 

(४ ) चतुर्थ व्याख्या के अनुसार प्रस्तुत उदाहरण में तटस्थ सहृदयों की 
किसी अभिसारिका के प्रति यह उक्ति है । किन्तु इस भूर्थ में 'हताशे” इस सम्बो- 
छन का औचित्य क्या होगा ? इसका निर्णय तो सहृस्यजन स्वयं ही कर सकते 
हैं। [ उपर्युक्त चारों उदाहरणों में संबोध्यव्पक्ति के प्रति वाच्यार्थ और 
प्रतीयमान थर्थ [ व्यद्भधार्थ ] का स्वरूपभेद ही प्रदर्शित किया गया है। अर्थात्‌ 
चारों उदाहरणों में घामिक, पान्य, प्रिवतम तथा अभिसारिका ही क्रमश: 
बाच्य और व्यद्भुघ दोनों के विषय रहे हैँ । इस भाँति विषय की एकता होने पर 
भी बाघच्यार्थ और ब्यज्भघार्थ का स्वख्पश्नेद की दृष्टि से भेद दिखलाया गया है । 
णवागे आने वाले उदाहरणों में यह दिखलाया जायगा कि विषयश्नेद से भी वाच्यार्थ 
भौर ग्यजुघार्थ में भेद हों सकता है। विषय भेद से अभिप्राय यह है कि सभी 
श्रोताओं के प्रति बाच्यार्थ तो एक ही होगा एल एज जए रे, को 
एयर के जाधार पर बंदेलेतों रहेगी । 


क्यचिद्‌ वाच्याद्विभिन्‍नविषयत्वेन व्यवस्थापितो यथा-- 
कस्स वा ण होदद रोसो दट्ठूण पिआएँ सब्वर्ण अहरस । 
सभमरपाउमग्घाइणि वारिअवामं सहसु एहियव ॥ 
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कहीं वाच्य से विभिन्‍न विषयछप में व्यवस्थापित व्यज्भधध, जैसे-- 

: छथवा प्रिया के म्रणयुक्त अधर को देखकर किसको क्रोध नहीं होता । मचा 
करने पर भी न सानकर भोौरे से युक्त कप्तल को सूंघने वाली ! अब तू उसका 
फल भोग । 

[ छोचनस्‌ ] 


एवं वाज्यव्यहुग्ययोर्धाधिकपास्यप्रियतसामिप्तारिकाविषयक्येषपि स्वरूप" 
भेदाज़ब इति प्रतिपावितसु | अक्षुना तु विषयभेवादषि व्यडगस्य वाघ्याजरेक 
इत्पाह--फ्व घिद्वाच्यादिति । ष्यवस्थापित इति । विषेयभेदो४पि विधिश्नरूपों 
व्यव तिध्ठमान: सहूंदर्यव्यंवल्थापयितुं शकयत हत्यणे! । 

कस्य वा न प्रवति रोषो दृष्ट्वा प्रियाया: सन्नणसघरम्‌ ॥ 
सक्षमरपश्मान्नाणशीले. वारितवामे. सहस्वेदानीस्‌ ॥ 

कस्य बेति | अनीष्यालोरपि श्वति रोषो वृट्वंब भक्तत्थापि फुतश्चिदेबा- 
पूर्षतया प्रियायाः सन्नणमघरमवछोक्ष्य । सश्लमरपप्माप्नाणश्षीले शील हि क्ष- 
बिदपि जारयितुं न छक्‍यम्‌ । वारिते बारणायां, बामे तबनड्भीकारिणिप॥ 
सहस्वेदानीमुपालूम्भपरम्परामित्यर्थ: । अत्नायं भाव।--फाचिषविनीता कुल- 
श्चित्वण्डिताघरा निश्चिततत्सबिषसं निधाने तजूतंरि तमनवलछोकमानयेव 
कयाविद्विदग्घसल्या तहाज्यतापरिहारायंबमुणष्यते सहस्वेदानीमिति घाच्यस- 
बिलयवतीबिजयम्‌ । सतृंविषयं तु-अंपराधो नास्तीत्यावेघ्मानं प्यडग्यम्‌ । 
सहस्वेत्यपि थ तद्दिषयं व्यशग्यम्‌ | तस्यां थे. प्रियतमेन गाठमुपाल्ध्यमानायां 
तद॒ष्यली का जितप्रातिषेशिकलोकजिषयं चाविनयप्रष्छावनेन. प्रत्यायवथं 
व्यड-ग्यम्‌ ॥ तत्सपत्न्यां थे तबुपालम्भतवबिनयप्रहष्ठायां सौभाग्यातिषयस्याप्थ॑ 
प्रियाया इति धाव्दबलादिति सपत्नीविषयं व्यद्धघम्‌ | सपत्नौमध्ये | 

इस भाँति उपयु'क्त [ चारों ] उदाहरणों में घामिक, पान्य, प्रियतम और 
अभिसारिका के वाष्यार्थ और व्यज्भघा्थं की विषयसम्बन्धी एकता होने पर भी 
स्वछप के भेद से भेद है, यह प्रतिपादन किया गया १ विषय के भेद से भी व्यंग्यार्थ 
का भेद हुआ करता है, अब यह बतछा रहे हैं । कहीं पर'**'***** व्यवस्थापित-+ 
विवित्ररूप से रहनेवाला विषय का भेद भी सहृदयों के ह्वारा व्यवस्थापित किया 
जा सकता है । 


११६ ध्वग्याछोके 


श्रथवा प्रिया के ब्रण से युक्त ****** 

ईष्याँ से रहित व्यक्ति को भी देखकर ही क्रोष होता है । स्वयं व करके, 
कहीं से [ किसी विशिष्ट कारण द्वारा देखे गये ] प्रियतमा के ब्रणयुक्त मघर को 
देखकर पहले कभी न देखी गई विशेषता के होने से क्रोध हो ही जाया करता 
है। भ्रमरसहित कमल को सूंघने के स्वमाववाली--। शील [ स्वमाव ] किसी 
प्रकार हटाया नहीं जा सकता है । वारित में, निवारण में वामा [ उछटो ] 
अर्थाएं उस निवारण को स्वीकार न करने वालो । अ्त्र सहन करो [ दुष्परिणाम 
को भोग ] अर्थात्‌ उलाहनों की परम्परा को सहन क़र [ अपने किये का फू 
भोग ]। यहाँ अभिभ्राय यह है कि कोई चतुर सखी किसी अविनीता नापिका 
है, जो फहीं से [ जार बादि के द्वारा ] अपना अपर खण्हित करा चुकी है, 
उसके पति फो निद्चतरूप से समीपस्थ जानकर, उप्ते [ छपने पति को | थे 
देखती हुई-सो, पति के द्वारा उछाहना मिलने के परिहार के निमित्त [ जिससे 
कि उसका पति खण्डिव अधर देखकर उसे म डॉठे | कहतो है । सहन करो! 
[ कछ भोगो ), यह वाज्यार्थ अविनीता नायिका के प्रति है। पति के प्रति तो 
“इसका अपराध नहीं है.” इस माँठि निवेदल किया जाने वाला निरपदाघत्व 
ब्यज्भणार्ष होता है । प्रियतम द्वारा अधिक उलाहना प्राप्त उ नायिका के होने पर 
पति का अव्रिय करने के कारण शंक्रित हपर-उम्रर [ आस पात्त ] के छोषों के 
प्रति नायिका के अविनय के प्रच्छादत के द्वारा नाथिका के अपराषरहित होबे 
सम्बन्धी ज्ञान का होना ही व्यंग्य है । उसकी सपत्नी [ सौत ] के प्रति, जो उसे 
उलाहना मिलने के कारण तथा उसके अविनय से प्रवन्न है, 'प्रियाया:” इस शब्द 
के बल पर नायिका के अत्यधिक सौमाग्य का स्यापन व्यक्ञघ है । 'झपत्तियों 
के मध्य इस प्रकार [ अविनय के स्पष्ट प्रकट करने डे ] मैं गौरवरहित कर दी 
गई हूँ इस प्रकार फा छुद्रमाव अपने में रखना उजितत नहों है, अपितु यहु 
बहुमान-गौरव की बात है। “सहस्व' धर्षाद्‌ इस संप्रए शोर होछ्ो! इऊ 


ऑक्ति रत के. अरि, योझएए रु एर्णए३ १३ ३) "हवा हो इस फेपे हु 
हूप में तुमसे प्रेम्न करते वाली तुम्हारी हृदयबल्लमा को इस भाँति बचा लिया 


गया है, पुनः इस माँति स्पप्टकूप से दम्तक्षत न करना! इस प्रकार उठ नायिका 
के 'बोर्य-कामुक के प्रति सम्बोधन किया जादा व्यक्र यु है। उदासोन, विदण्ब 
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लोगों के प्रति अपना यह वैदस्ध्य का ख्यापन कि "मैंने इंस भाँति इसे छिपा 
लिया ब्यज़ुच है ||वह यह “व्यवस्थापित” शब्द के द्वारा कहा गया है । 
| ( आशुबोधिनी ) 
उपर्युक्त चारों उदाहरणों में एक ही विषय क्षर्थात्‌ सम्बोधन किये जाने योग्य 
व्यक्ति के प्रति बाष्याथे और व्यज्भचार्थ [ प्रतीयमान-अर्थ ] का स्वरूपभेद 
प्रदर्शित किया गया है । इन चारों में घामिक, पान्य, प्रिवतम तथा अभिसारिका 
ही विषय हैं । इन सभी उंदाहरणों में चारों व्यक्ति ही क्रमशः पुथक्‌-पुथक्‌ भर्थात्‌ 
एक-एक ही व्यक्ति अभिधावृत्ति द्वारा वाच्यार्थ को और व्यंजनावृत्ति द्वारा 
यज्भंचार्थ को समझता है। भतएवं इन सभी उदाहरणों में|वाच्यार्थ और व्यद्भबार्थ 
का स्वरूपमेद स्पष्ट किया गया है। अब भागे यह दिखलाया जा रहा है कि विषय- 
भेद की दृष्टि से भी वाज्य और व्यज्भथ का भेद हुआ करता है। अभिप्राय यह 
है कि सभो श्रीताओं के प्रति वाच्यार्थ तो एक हो होगा किन्तु ब्यज्भचार्थ 
श्रोताओं की अपनी-अपनी योग्यता के अनुसार बदछता जायेगा। इसी कारण 
मूल में लिखा गया है कि वाच्यार्थ से ही भिन्न-भिन्न विषयों के रूप में व्यवस्था की 
जासकती है। तात्पय॑ यह है कि भिन्न-भिन्न प्रकार के बर्थ स्वयं ही व्यवस्थित 
होने की योग्यता रखा करते हैं। इसी कारण सहृदयजन उन्हें व्यवस्थापित कर 
सफने में समर्थ हुआ करते हैं । जैसे-- 
कोई तायिका अपने प्रियतम के अतिरिक्त किसी अन्य प्रेमी के साथ रमण 

करके वापिस आयी है । उसके प्रेमी मे उसके|अधर को खण्डित कर दिया है । 
अतएव उसका अपराध प्रकट हो जाना स्वाभाविक ही है । उप्तका पति था गया 
है, उस अधषरक्षत को देखकर वह कुषपित होता है। उस समय नाथिका को सखी 
ने उप्ते निरपराध सिद्ध करने की दृष्टि से प्रस्तुत वचन कहे हैं जिसका व्यद्भुचार्थ 
उसके पति सुनने वाले पड़ोसियों, उसकी सौत, स्वयं नायिका, चौर्यकामुक व्यक्ति 
एवं तटस्थ विदग्घ जन के प्रति भिन्‍न-भिन्‍न रूपों में प्रतोत होता है । इन सभी 
को खुनाकर सस्दी कहती हे--कोई मो व्यक्ति कितना ही ईष्यरहित क्‍यों न हो 
किन्तु यदि उसके द्वारा स्वयं अपनी प्रिया का अघर ब्रणयुक्त नहीं किया गया हो 
तथा ऐसा द्रणयुक्त अपनी प्रिया का अघर उध्चे दिखलायी पड़ जाय तो उसे क्रोघ 
होंना स्वाभाविक ही है । हुम्दाद्य यह तो स्वमाव ही बन गया है कि तुम झम २० 





शर्ट घ्वन्यालोके 


युक्त फू को सूँघा करती हो, दुर्भाग्य से आज भ्रमर ने तुम्हारे अघर को कोट 
लिया । तुम मना करने पर भी नहीं मानती हो, अब सहन करों । 'सञ्लपरपद्मा*« 
घ्राणशीले' में 'शीऊ” का अर्थ है स्वभाव! | ऐसा स्वभाव कि जिसे टाला न जा 
सके । 'वारितवामे' का अर्थ है कि तुम तो मना करने पर भी नहीं मानती । 
इस उदाहरण में पुंद्चली नायिक्रा अकेली ही वाच्यार्थ का विषय है तथा इसका 
व्यद्भवार्थ मिन्‍न-भिन्‍न व्यक्तियों के प्रति भिन्न-भिन्न प्रकार का है। ( १) उसकी 
सखी नायक से यह कह रही हैँ कि इसका अघर घ्रमर के काटने से ब्रणयुक्त हुआ 
है । अतः तुमको अन्यथा सन्देह कर नाथिका पर क्रोध नहीं करना चाहिए | (२) 
पड़ोसियों के प्रति सखी के उक्त कथन का यह व्यज्भचार्थ होगा कि यदि इसका 
पति उसे उल्ाहना भी दे तो भी आप लोगों को इसका अविनय नहीं समझना 
चाहिये । भ्रपर द्वारा काटने को देखकर पति को क्रोघ भा गया हैं । ( ३ ) पति 
द्वारा दिये गये उपालम्म तथा नायिका के अपराघ को देखकर जब सौंतें प्रसन्न 
हो रहो हैं तब उनके प्रति सखो के कथन का व्यज्भुच्यार्थ होगा--वस्तुतः नायिका 
नायक की ही ब्रियतमा है । अधरक्षत को देखकर क्रोध का भा जाना स्वाभाविक 
ही है किन्तु तथ्य के ज्ञात हो जाने पर नायक का क्रोध स्वयं शान्‍्त हो जायेगा । 
नायक के क्षणिक क्रोध को देखकर तुमछो प्रसन्‍त नहीं होना चाहिए । “ब्रियायाः” 
पद ही उक्त ब्यड्भबर्थ का द्योतक है । ( ४ ) नायिका के प्रति सखो के कथन 
का ब्यज्धूबार्थ है :--तुम यह न समझना कि सपत्तियों के मध्य तुम इस भाँति 
अपमानित कर दी गई हो अपितु 'सहश्व” अर्थात्‌ अब उनके मध्य शोमा को प्राप्त 
करो । [ प्राकृत भाषा में सहसु' का द्वितीय रय 'शोभस्व” भी हो सकता है । ] 
(५) चौयंकामुक के प्रति व्यज़ूबार्थ होगा :-+आज तो मैंने किसी प्रकार तेरी 
प्रच्छन्‍तानुरागिणी प्रियतमा को पि के क्रोध का पात्र नहों बनने दिया । अब 
भविष्य में इस प्रकार से अधरक्षत मत करना। (६ ) समोपस्थ सहृदयजनों के 
प्रति सखी के कथन का ब्यद्भयार्थ यह होगा कि मैंने सफेद झूठ बोलकर (किस 
भाँति वास्तविकता को छिपा दिया । 
ध्वन्यालोक: 

अन्‍्ये चेव॑ प्रकारा: वाच्याद्विमेदिन: प्रतीयमानमेदाः सम्मवन्ति । तेषां 

दिड्मात्रमेतत्‌ प्रदर्शितम्‌ | द्वितीयो5पि प्रभेदो वाच्याद्विभिन्‍न: सप्रपठ्च- 
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मग्रे दर्शयिष्यते । 


तृतीयस्तु रसादिलक्षण: प्रभेदो वाच्यसामर्थ्यक्षिप्तः प्रकाशते, न तु 
साक्षाच्छब्दव्यापारविषय इति वाच्याद्‌ विभिन्‍न एव | तथा हि वाच्यत्वों 
तस्य स्वशब्दनिवेदितत्वेन वा स्थात्‌, विभावादिप्रतिपादनमुखेन वा। 
पूर्वस्मिन्‌ पक्षे स्वशब्दनिवेदितत्वाभावे रसादीनामप्रतीतिप्रसद्भ:। न च 
सत्र तेषां स्वशब्दनिवेदितत्वम्र | पत्राप्यस्ति तत्‌ तत्रापि विशिष्टविभा> 
वादिप्रतिपादनमुखेनैवेषां प्रतीति:॥ स्वशब्देन सा केवछमनूद्यते, न तु 
तत्कता । विषयान्तरे तथा तस्या अदर्शनात्‌ । न हि केवल श्युद्धा रादि- 
दाब्दमात्रभाजि विभावादि प्रतिपादनरहिते काव्ये मनागपि रसवत्त्वप्रतीति- 
रस्ति । यत्तश्च स्वाभिधानमन्तरेण केवलेम्यो5पि विभावादिभ्यो विशि- 
ष्टेम्यो रसादीनां प्रतीति:। केवलाच्च स्वाभिवानादप्रतीति: | तस्मादन्‍्वय- 
व्यत्तिरेकाभ्पामभिषेयसामर्थ्य क्षिप्तत्वमेव रसादीनास। न॒त्वभिधेयत्व॑ 
कथश्वित्‌ । इति तृत्तीयो5पि प्रभेदो वाच्याद्‌ भिन्‍न एवेति स्थितम्‌ । वाच्येन- 
त्वस्य सहेव प्रतीतिरग्े द्ंयिष्यत्ते । 


इस प्रकार वाच्यार्थ से भिन्‍न प्रतीयमान [ वस्तुष्वनि ] के अन्य भी भेद 
हो सकते हैं । यहाँ पर तो उनका केवल दिग्दशंनमात्र कराया है । दूसरा [ अलं- 
कारघ्वनिहुप ] भेद भी वाच्यार्थ से भिन्‍न होता है ।: इसका [ विवेचन ] आगे: 
[ द्वितीय उद्योग में ] विस्तार के साथ दिखलायेंगे । 


तीसरा [ रसध्वनि ] रस इत्यादि नाम वाला भ्रेद तो वाच्य की सामर्थ्य से 
मआक्षिप्त होकर ही प्रकाशित होता है । वह साक्षात्‌ शब्दंब्यापार [अभिघा, लक्षणा, 
तात्पर्या नामक व्यापारों ] का विषय नहीं होता । अतएव [ रसादि घवनि भी |] 
वाच्यार्थ से भिन्‍न [ ही ] होती है। क्योंकि [ यदि उप्तकों वाक्य माना जाय तो | 
उसकी वाच्यता [ दो ही प्रकार से सम्भव है ] या तो स्वशब्द [ भर्थात्‌ रस” आदि 
शब्द अथवा श्यूड्भार आादि नामों ] द्वारा निवेदित किये गये हों अथवा विभाव आदि 
के प्रतिपादन के द्वारा । [ इन दोनों में से | अथम पक्ष में [ जहाँ रसशब्द अथवा 
ख्युद्धारादि शब्द का प्रयोग नहीं किया गया है किन्तु 'विभाव” आदि का प्रतिपादकत 
किया गया है वहाँ ] स्वशब्द से निवेदित न होने पर रस आदि की प्रतीति हो हीः 
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नहीं सकेगी । [ अर्थात्‌ रस आदि की अनुभूति नहीं हो सकेगी। ] और सभी स्थत्नों 
पर स्वशब्द [ रस आदि अथवा श्यृद्भार आदि छाब्दों ] द्वारा उन [ रस आदि ] 
का प्रतिपादन भी नहीं किया जाता है । जहाँ कहीं भी रस आदि अथवा श्वृम्भार 
आदि संज्ञा पदों का प्रयोग किया भी जाता है वहाँ भी विशेष विभाव आदि के 
अ्रतिपादन द्वारा ही उन [ रसादि ] की प्रतीति हुआ करती है । रसादिरूप संज्ञा 
बाब्दों द्वारा तो वह केवल अनूदित होतो है। उतसे उत्पन्न नहीं हुआ 
करती है | क्‍योंकि अन्य स्थलों पर उस प्रक्तार से [ विभाव आदि के अमाव में 
केवल संज्ञा शब्दों के प्रयोग द्वारा ] वह [ रस आदि की अनुभूति | दृष्टिगोचर 
नहीं हुआ करती है । विभाव आदि के प्रतिपादन से रहित केवल [ रस अथवा: 
ख्युज्भार आदि शब्द के प्रयोग से युक्त काव्य में थोड़ी सी भी रसवत्ता प्रतीत 
नहीं हुआ करती है । चूंकि [ रस गादि |] छंज्ञा शब्दों के विना केवल विशिष्ट 
विभाव आदि के द्वारा ही रस आदि की प्रतीति हुआ करती हैँ तथा [ विभाव 
भादि के बिना ] मात्र रस इत्यादि संज्ञाशब्दों के द्वारा प्रतोति वहीं हुआ करती 
है, अतएवं उक्त अन्वयव्यतिरेक के द्वारा यह स्पष्ट हो जाता हैं क्रि रस इत्यादि 
सर्वदा वाच्य की सामथ्य॑ से आक्षिप्त हुआ करते हैं, [ रस इत्यादि ] किस्ती भी 
दशा में वाच्य नहों हो सकते हैं । इस प्रकार [ यह स्पष्ट हो गया ] कि तृतीय 
[ रस, भाव, रसामास, भावाभास, भावप्रशम, भावोदय, भावसन्वि, भाव 
. शबलूता आदि रूप ] भेद भी वाच्य से भिन्न ही है, यह निश्चित है । [ वाच्य के 
साथ न होते हुए भो रस इत्यादि को प्रतीति ] वाच्य के साय होती हुई-सी 
[ असंलक्ष्यक्रम ] इसकी प्रदीति क्यों जान पड़ती है ? यह आगे दिखलाया 
जायेगा । हर 
[ लछोचनम्‌ ] 
अग्र इति द्वितीयोद्योते अपतलक्ष्यक्रमण्यड्ग्यः क्रमेणोद्योतित! पर” इृति 
विवक्षितान्यपरवाच्यस्य ट्वितीयप्रभेदवर्णनावसरे । यथा हि विधिनिषेघतबनु- 
भयात्मना रूपेण संकलय्य बस्तुष्वनिः संक्षेपण सुब॒चः, तथा नालऊझूरध्वनि), 
अलऊू।राणां पूपसत्वात्‌ । तत एवोक्तम्‌--सप्रपश्चचमिति । 
तृतीयस्त्विति । तु छ्ब्दो व्यतिरेके ॥ वल्त्वलंकारावपि दाब्दाहिणेयत्व- 
खब्पा खाते शावत्‌ । रसप्लाबतदाघासतत्प्नज्ञसा! प्रुन्नं कबाथिदर्लिषोयन्ते, अथ 
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बास्वाचमानताप्राणतया भाग्ति | तत्र प्वमनष्यापाराबुते मास्तिकल्पमास्त्रण्‌ + 
स्ललब्गतित्वाणावे घुलयारंबाधावेलक्षणानिवन्धनस्पानाश जू:नी पश्वात्‌ 8 
ओचित्येन प्रवृत्तो घित्तवृ लेरास्थाधत्वे स्थायिव्या रपो, व्यक्तिचारिण्या घाव), 
अनोचित्येन तदाभासः, रावणस्थेव सीतायां रतेः | यद्यपि तत्र हास्यरसरूपतेश 
“शूद्धाराद्धि भवेदास्यःः इति वचनात्‌ । तथापि पाश्चारयेयं पामाजिकानां 
स्थितिः, तन्मयीभमवनवज्ञायां तु रतेरेवास्वाधतेति शुद्भारतंव भाति पौर्वापये- 
विवेकावधारणेन 'बूराक्षषंणमोहसन्त्र हव में तन्‍्नास्नि याते श्रुतिस्‌” हत्यादो ॥ 
तदसो श्टज्राराघभास एवं । तबडूँ भावाप्रासश्चित्तव॒ से: प्रश्यम एव प्रक्रान्ताया 
हृदयमा ह्वावयति यतो विशेषेण, ततएवं तत्संगृहीतो5पि पृथग्ग णितो5 सो । यथा- 
एकस्मिन्‌ हायने पराइड्मुखतया वीतोत्तरं ताम्यतो- 
रन्योन्यस्य हृवि स्थितेष्प्पनुनये संरक्षतोगोंर्ब । 
बंपत्यो: धनकरपाड्भवलनामिश्री म्वच्च क्षषो 
भंग्नो सानकलि: सहासरप्सय्याबुत्तकण्ठप्रहम्‌ ॥। 

इत्यप्रेष्यारोषात्मनों मामस्य प्रह्यम: ॥ न चाय श्साविरषं: 'पुश्र॒स्ते जाता? 
इत्यतों यथा हर्षो जायते तथा। नाषि रूक्षणया । अपितु सहृवयस्य हृव यसंथाब- 
बलाहिपावानुप्ावप्रतीती._ तन्मयीप्रावेनास्वाधघमान एवं रस्थमानलैकप्राणः 
घिठ्धस्वप्नावसुल्लादिविलक्षण! परिस्फुरति । तदाहु--प्रकाघत हति | तेन तर 
हाव्वस्थ ध्यननमेव ध्यापारोः्य॑सहक् तस्पेति । विश्ावाद्यर्थोहपि न पुत्रणन्मह॒र्ष- 
न्यायेन तां चित्तर्वुत्ति जनयतीति जननातिरिक्तोषंह्यापि ध्यापारों प्यमनभेबो- 
च्यते ।स्वशब्बेति | श्व॒द्भाराविना शब्देनाधिधाध्यापाश्वशावेज निवेदितत्वेन ॥ 
बिमावादोति । तात्पयंशक्त्येत्यथं: । 


आगे --मर्थात्‌ द्वितीय उद्योत में “असंलद्षयक्रमठ्यड्ग्य: क्रमेणोद्योतित: पर: 
इस प्रकार 'विवक्षितास्यपरवाच्य” नामक दूसरे प्रम्ेद के वर्णन के अवसर पर जिख 
प्रकार विधि, निषेघ॒ तथा विधिनिषेधानुभयरूप प्रकार के द्वारा राखुलित करके 
“बस्तुघ्वनि” का संक्षेप में विवेचन किया जा सकता है उस प्रकार का विवेचन 
अल दु।रघ्वनि का नहों हो सकता करपोंकि अलदुारों को संश्या बहुत अधिक है । 
उसी कारण कहा--विस्तार के साथ [ आगे चलकर दिखलायेंगे | ] 

तोसरा प्रमेद तो--'वु” [ तो ] शब्शव्यतिरेक के शर्ष में प्रयुक्त हुमा है # 
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(तात्पर्य यह है क्रि-] वस्तु तथा अलझ्ूधार शब्द के द।रा अभिवेय होते भी हैं 
किन्तु रस, भाव, रसामास, भावाभास, भावध्रशम कभी भी शब्द के द्वारा अभि- 
हित नहीं हो सकते हैं। और केवल प्राणरूप में विद्यमान जो उनकी आस्वाद्य- 
मानता है उसी के कारण. वे प्रकाशित होते हैं । उसमें ध्वनन व्यापार को छोड़- 
कर कोई दूसरो कल्पना नहीं है । शब्द की गति के रखलित न होने के कारण 
मुख्यार्थवाघ आदि लक्षणासम्बन्धी निबंधन की आशद्ुत भी नहीं की जा सकती | 
भौचित्य के साथ थ्रवृत्ति के होने पर जब चित्तवृत्ति का आस्वाद हुआ करता है 
सब स्थायिनी चित्रवृत्ति से “रस' होता है, व्यभिचारिणी के आस्वादनयोग्य होने 
पर भाव? एवं. [ स्थायिनी चित्तवृत्ति से ] अनौचित्य के साथ प्रतरत्त होने पर 
रसाभास और भावाभास होते हैँ। जैसे--रावण को सीताविषयक रति से 
[ आस्वादनयोग्य होकर रसाभास हुआ है ]। यद्यपि वहाँ हास्यरसविषयक 
रूपता ही है क्योंकि 'श्वुद्भार से हास्य होता है,” ऐप्ता वचन है । तथापि यह 
सामाजिकों की बाद में होने वाली स्थिति है, तन्मय होने की स्थिति में तो रति 
की हो भ्रास्वादनीयता होती है । एस माँति दूर ही से आकर्षण करने वाले 
मोहमन्त्र के समान उस [ सोता ] के नाम के कर्णगोचर होने पर” इत्यादि में 
वौर्बापर्य [ क्रम ] के विवेक के अभाव के कारण श्युद्धारता ही भासित होती 
है । अतएव यह श्वद्भाराभास हो है । उस [ मश्वज्भार आदि रसामास ] का. णज्जू 
भावामास है । चित्तवृत्ति जब प्रशम को. दक्षा में प्रक्रान्त हुआ करती है तभी वह 
विद्देषख्प से हृदय को भाह्वादित फरतो है, अतएवं भाव ढाब्द से संग्रहीत होने 
पर भी यह भावप्रशम पृथक्‌ रूप से गिना गया है । जैसे -- 

एफ ही शब्या पर एक दूसरे से मुख फेर लेने के कारण निद्रा के समाप्त हो 
जाने के पन्ंचात्‌ सम्तप्त होते हुये, परस्पर एक दूसरे के हृदय में अनुनय के विद्य* 
मान रहते हुए भी गौरव की रक्षा करते हुये पति और पत्नी के नेत्र जब घोीरे से 
भ्रपाज़ की ओर शुकने के कारण मिल गये, तभो उनका प्रणय-रोष भग्न हों 
गया और वे हँसकर शीघ्रता के साथ एक दूसरे का कण्ठग्रह करने लगे । 


यहाँ पर ईर्ष्या-रोषरूप मान का प्रशम हो गया हैं । यह “रस” इत्यादि बर्थ 
“तुम्हारे पृत्र उत्पन्न हुआ है” इस वाक्य के श्रवण से जैसे हर्ष होता है, वैसा नहीं 
है। और न लक्षणा द्वारा ही [ वह प्रकाधित होता है ।] अपितु सह्ृदयों के 
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हृदय के संवाद के बलपर विभाव, अनुभाव की प्रतीति में तन्‍्मयीभाव के प्रकार 
से आस्वादित होता हआ, सर्वधा रस्यमानरूप, सिद्धस्वभाव वाला एवं घुखादिकों 
से विलक्षण [ वह रम्तादि ] परिस्फुरित होता है | यही कहा है--'प्रकाशित 
होता है ।” इससे वहाँ अर्थसहकृत शब्द का घ्वनन ही व्यापार है । पुत्रजन्म से 
उत्पन्न हर्ष के सदूश विभाव आदि अर्थ भी उस चित्तवृत्ति को उत्पन्न करता है । 
इस प्रकार “जनत” से अतिरिक्त अर्थ का भी व्यापार 'घ्वनन! हो कहा जाता हैं। 
अपना शब्द, ख्ज्ार आदि शब्द द्वारा अभिधा व्यापार के वश निवेदित होने के 
कारण । विभाव आदि- अर्थात्‌ तात्पर्य शक्ति के द्वारा 
( आाशुत्रोधिनी ) 

प्रतीयमान भर्थ अथवा व्यड्ग्या्थ तीन प्रकार का हुआ करता है-- 
(१) वस्तु, (२) अलझ्भार, (३) रस । वस्तुध्वनि अथवा वस्तुव्यज्भूय से भिन्न हुआ 
करता है, इसका विवेचन किया जा चुरा है । विधि तथा निषेध दोनों ही दृष्टियों 
से वस्तुध्वनि का संक्षेप में कथन किया जा सकता था, अतः वह कर दिया गया 
“अलक्कारघ्वनि! का वर्णन द्वितीय उद्योत की “असंलक्ष्यक्रमोद्योत:? (२४) 
इत्यादि कारिक' को व्याख्या के अवसर पर विस्तार के प्ताथ किया जायेगा 
क्योंकि अलड्ूरों की संख्या बहुत है । अतएव यहाँ पर उसका विवेचन किया 
जाना संभव नहीं है । तृतीय भेंद है --“रसच्वनि! अथवा “रसब्यंजना! । वस्तु, 
गलझ्ूार की अपेक्षा रसव्यंजना में एक वैशिष्ट्य है। वह यह कि वस्तु मौर 
अलऊ्कुरध्वनियों अथवा व्यजनाओं में कभी-क्रभी अभिधेय अथवा वाच्य होने को 
योग्यता हुआ करती है किन्तु रस कभी. भी वाच्य नहीं हो सकता है, वह सदैव 
व्यज्भय ही हुआ करता है। (आस्वादनयोग्य होना ही “रस” इत्यादि का प्राण 
है । यदि कहीं आस्वादनीयता नहीं होगी तो उस्ते 'रस” नाम से कहा भी न 
जा सकंगा । घ्वनिसिद्धान्त को स्वीकार किये बिना; 'आस्वादनीयता” की सम्यक्‌ 
व्याख्या किया जाना संभव नहीं है। “अभिषा” व्यापार से तो यहाँ काम चल 
ही नहीं सकता है क्योंकि “बड़ा आनन्द आ रहा हैं” इसका कथन करने अथवा 
अवण करने से किसी को आनन्द की अनुभूति नहीं हो सकतो है । यहाँ वाच्यार्थ' 

: का बाघ न होने से लक्षणाव्यापार से भी काम न चल सकेगा। 


रसध्वनि के अन्तर्गत रसध्वनि, भावष्बनि, भावाभासध्वनि, भावोदय 
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मआवसबन्धि, भावससम्धि तथा भावदशबलता ये सभी भा जाते हैं। औचित्य के 
साथ प्रवृत्ति फे होने पर जब चित्तवृत्ति का आस्वाद हुआ करता है तब स्थायिनी 
चित्तवृत्ति द्वारा 'रस! की घनुभूति हुआ करती है। चित्तवृत्ति के व्यभिचारिणी हो 
जाने पर भावष्वनि तथा जब वही चित्तवृत्तियाँ औचित्यपूर्वक प्रवृत्त हुआ करती 
हैं तब क्रमशः रसाभाव और भावाभास घ्वनियाँ हुआ करती हैं । जैसे-रावण 
'छो सीता के प्रति रति रसाभास कहा जायेगा । किन्तु इस भाँति की रसाभास 
सम्बन्धी 'रति? हास्य ही कहा जायेगा क्योंकि कहा भी गया है कि “श्युज्भार से 
- हास्य की उत्पत्ति होती है ।' दर्शकों अथवा पाठकों को 'रसाभास” का ज्ञान 
तो बाद में हुआ करता है । रस की उप्त दक्षा में, कि जिप्तमें पाठझ अथवा 
दर्शक तन्मय हो जाया करता है, उस [ रस ] के आस्वादन में 'रति” ही कारण 
हुआ करती है । जब रावण के मु से निकले हुए ये छाब्द श्रोता अथवा पाठक 
के कर्णणोचर होते हैं कि-सीता का नाम मानों आकर्षण का मोहनमन्‍्त्र है ।' 
इत्यादि वचनों का श्रवण करने से चित्त की वृत्ति का “रति” आदि भावों के साय 
ऐसी तनन्‍्मयता हों जाया करती है कि उसे विभाव [ नायक, नायिका ] का 
तनिक भी ध्यान नहों रहा करता है । इसी कारण ओऔचित्य तथा अनौचित्य का 
निर्णय करना भी संभव नहीं हो पाता है। उक्त स्थिति में श्रोता अथवा दर्शक का 
विभाव, अनुभाव आदि सम्बन्धी विचार पूर्णरूपेण समाप्त हो जाया कर्ता है 
मात्र 'रसास्वादन' ही अवशिष्ट रह जाया करता है। किन्तु जब बाद में विभाष 
इत्यादि के बारे में सोचा जाता है तब यह ज्ञात होने पर कि यह 'रति” तो सीता 
के प्रति रावण फी है, श्यूज़रार के प्रति हास्य का उदय होता है। हास्य सम्बन्धी 
यह णास्वादन ही श्युज्भारामास के माम से कहा जाता है। उस [ श्युंगार आदि 
रसामास का ] अज्भ भावाभास है। चित्त की वृत्ति जब प्रह्माम की अवस्था में 
भ्रक्रान्त हो जाया करती है तब भाव नहीं, भावश्रशम ही हृदय को आह्वादित 
करने में समर्थ हुआ फरता है। हसो कारण 'भाव” छा्द द्वारा संग्रहीत होने पर 
भी “मावप्रद्यम” की गणना पृथक्‌ की गई है। जैसे-- 


“वति एवं पत्नी दोनों एक ही चारपाई पर छेठे हुए हैं। दोनों एक दूसरे से 
मान किये हुए हैं । अतएव दोनों ने एक दुसरे की घोर से करवट बदल रखी है ॥ 
दोनों के मन सन्‍्तापयुक्त हैं। दोनों के हरदयों में एक-दूसरे से अनुनय करने की 
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इच्छा भी विद्यमान है किन्तु दोनों अपने-अपने गौरव की रक्षा करे में संलग्न हैँ । 
किन्तु अचानक ही दोनों के नेत्र घीरे से अपाज़ की ओर झुक्त जाने के कारण 
मिल जाते हैं । परिणामस्वरूप दोनों का प्रणयरोष समाप्त हो जाता है तथा वे 
हँसते हुए शीघ्रता के साथ एक दुप्तरे का आलिज्भन करने लगते हैं ।! 

इस उदाहरण में ई््या-रोषरूप मान का प्रशम है। किन्तु यहाँ पर ईष्या 
तथा रोष अआंस्वादन में कारण नहीं है, उनका प्रशम ही कारण है । 

रस” के आस्वादन से उत्पन्न होने वाले आनन्द! का ग्रहण, अंभिवावृत्ति 
द्वारा संभव नहीं है । यह आनन्द इस प्रकार का नहीं हुआ करता है कि जिस 
प्रकार का (तुम्हारे पुत्र उन्पन्‍्न हुआ है” यह कहने से श्रोता को आनन्द की अनु 
भूति हुआ करती है । रस के आस्वादन का आनन्द तो इससे विलक्षण प्रकार का 
हुआ करता है क्‍योंकि इस आनन्द में तो मानव स्वयं को भी भूछ जाया 
करता है । | 

मुख्या्थ-बाघ आदि-के न होने के कारण लक्षणावृत्ति द्वारा भी इसका बोध 
होना संभव नहीं है । अपितु जिस समय हम किसी श्रव्य अथवा हृड्य काव्य में 
पाठक अथवा दर्शक के रूप में किसी आहलम्बन के प्रति उद्भूत होने वाले किसी 
भावविशेष का परिशीलन किया करते हैं तया प्रकृतिवर्ण और आलम्बनगत 
चेशओं को उद्दोपन-विभाव के रूप में और तत्पव्चात्‌ होने वाली चेष्टाओं की 
अनुमाव के रूप में प्रतीति किया करते हैं तब उस समग्र आलम्बनगत भाव का 
हमारे हृदय के साथ सामझस्य स्थापित हो जाया करता है और तब उस भाव के 
साथ तन्मयता स्थाषित हो जातो है | ऐसी स्थिति में हमें भी उस भाव में आनन्द 
को अनभूति होने लगा करती है । यहो आनन्द 'रप्त' कहलाता है । यह सर्वथा 
रस्यमानहूप, सिद्ध स्वभाव वाला हुआ करता है। साथ ही लौकिक सुखादिकों 
की अपेक्षा विलक्षण हुआ करता है | कहने का अभिप्राय यह है कि सांसारिक 
सुब्र जादि तो साध्य की श्रेणी में आते हैं, और यह “रस” स्वयंसिद्ध होता है । 
इसकी उत्पत्ति नहीं हुआ करती है, यह तो स्वयं प्रकाशित हुआ करता है 
अतएंव यह एक आत्मिक आतन्‍दानुभूति है। हप्ती दृष्टि से मूल में कहा गया है 
“प्रकाशते! । 

उपरिबर्णित रीति से “रस” नामक यह तुतीय ध्वनि बाच्यार्थ के सामथ्य से 
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ही दाक्षिप होकर स्वयं श्रकाशित हुआ करती हैं। अतएव यह निष्कर्ष निकला 
कि रस आदि की अनुभूति में अर्थशहक्ृत शब्द का घ्वनन-व्यापार ही हुआ 
“ करता है । पृश्रजन्म के समाचार से उत्पन्न हुई आनन्ददायक चित्तवृत्ति के सदृश 
विभाव आदि वाच्यार्थ रसादिख्प चित्तवृत्ति को उत्पन्न नहीं किया करे । 
अतएव रसानुभूति में 'जनन' से व्यतिरिक्त अर्थ का भी व्यापार घ्वनना हो 
हुआ करता है। रस की अनुभूति के दो ही प्रकार हो सकते हैं-( हे ) या तो रस, 
ख्ुंगार आदि शब्दों के-प्रयोग द्वारा अथवा (२ ) विभाव इत्या[द के प्रतिपादन 
द्वारा तात्पर्य नामक शक्ति द्वारा | यदि रस को शब्दवाच्य माना जायगा तो रस 
इत्यादि शब्द और रसानुभृति में अन्वयव्यतिरेक स्वीकार करना होगा । अन्चय- 
व्यतिरेक का रक्षण-- तत्सच्तरे तत्सत्ता अन्चयः”, तदभावे तदभावों व्यतिरेक:” 
मर्थात्‌ जिसके रहने पर जो रहे उसे अन्चय, जिम्के अभाव में जो न रहे, उसे 
व्यतिरेक कहा जाता है । “जहाँ रसाबुभूति होती है वहाँ शडज्ञार इत्यादि हाब्द 
कवष्ष्य रहा करते हैं” यह अन्वय है। “जहाँ श्इ ज्भार इत्यादि शब्दों का अभाव 
होता है वहाँ रसानुभूति भी नहीं हुआ करती है? यह व्यतिरेक हैं । किन्तु ऐसा 
होता ही नहीं है क्योंकि श्युज्भार आदि शब्दों के रहने पर भी रस आदि की प्रतीति 
ही होती है तथा उसके अभाव में भी रस आदि की प्रतीति हो जाया करतो हैं । 
गतएव लोचनकार का कहना है कि रस स्वशब्दवाच्य नहीं हुआ करता है । जहाँ 
स्वनन व्यापार होता है वहीं रसादि की प्रतीति हुआ करती है । 


[ लोचनम्‌ ] 

तत्र ह्वशब्दस्यान्वयध्यतिरेकी रस्यमानतासारं रखं प्रति निराकुव॑न्ध्वनन- 
स्पेव ताबिति दर्शशति--न घर सर्वत्रेति | यथा भट्टेख्ठु राजस्य-- 
यद्विथ्म्य : विलोकितेषु बहुशो निःस्थेसनी लोचने 

यद्‌ गात्राणि बरिव्रति प्रतिदिन छूनाव्जिनोनालवत्‌ । 
बूर्वाकाण्डविडम्बकश्च निबिडो यत्पाण्डिसा गण्डयो। 
- क्ुष्णे यूनि सयोवनासू वनितास्वेषेब वेषस्थितिः ॥ 
इत्यत्रानुभावविभावावबोधनोत्तरमेंव तत्मपीमव नयुक्त्या तहिभावानुभावो- 
चितचित्तवृत्तिवासनानुरझ्जितस्वसं विदानन्दचवं ण गोच रो5थों. रसात्मा स्फुरत्ये- 
-घामिलाषचिस्तौत्सुक्यनिद्राधृतिग्लान्यालस्य्रमस्मृतिवि तर्कादिदब्दा भावे5पि । 
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एवं व्यतिरेकाप्ावं प्रदर्श्ान्वयाभाव॑ वर्शयति- यत्रापीति । तबिति।॥ 
स्व शब्द निवेदितत्वभ्‌ ॥  प्रतिपादनमुखेनेति । छाब्दप्रयुक्तया विभावादिय्नति- 
'प्त्येत्यर्थ। । ५ ः 

वहाँ स्वशब्द [ श्यज्ञारादि शब्द ] के अन्वयव्यतिरेक का रस्यमानतासार 
“रस' के प्रति निराकरण करते हुए घ्वनन के ही वे दोनों [ अन्वय. व्यतिरेक ] 
होते हैं, यह दिखलाते हैं-सर्वत्र वे शब्द द्वारा निवेदित नहीं होते हैँ । जैसे भट्ट 
इन्दुराज का- 

“युवावस्था को प्राप्त कृष्ण के प्रति युवतिओं को वेषरचना ऐसी है कि रुक- 
रुक़कर [ उनके द्वारा ] किये गये दृष्टिपातों में अनेकब्रार [ उनकी ] आँखें 
स्थैर्यरहित अर्थात्‌ अस्थिरता को प्राप्त हों गई हैं, कटे हुए कमलिनी के नाल के 
सदृश उनके शारीरिक भज्ज प्रतिदिन घूखते चले जा रहे हैं, उनके गालों पर 
दुर्वाकाण्ड का अनुकरण करने वारा पीलापन व्याप्त है | 

यहाँ विभाव अनुभाव के बोघन के पद्चात्‌ हो तस्मयीभाव की युक्ति द्वारा 
उस विभाव-अनुभाव के अनुरूप वासनारूप चित्त को वृत्ति से अनुरज्लित अपनी 
संवेदना से युक्त आनन्द को चर्वणा का विषयभूत रसरूप अर्थ अभिलाष, चिन्ता, 
उत्सुकता, निद्रा, धृति, ग्लानि, भालस्य, श्रम, स्मृति, वित्क आदि किसी शब्द 
के प्रयोग के अभाव में भी स्फुरित होती ही है । इस भाँति व्यतिरेक का अमाव 
दिखलाकर अन्वय का अमावं द्विखलाते हैँ **जहाँ भी । वह“ । धर्थात्‌ स्वशब्द 
हारा निवेदितत्व । प्रतिपादन के द्वारा" | अर्थात्‌ शब्द द्वारा प्रयुक्त विभाव 
इत्यादि की प्रतिपत्ति के द्वारा । ः 

( भाशुबोधिनो ) 

जैसे भट्ट इन्दुराज का उदाहरण देखिये :-- 

ऋष्ण की युवावस्था प्रारम्भ हो रही है । उधर युवतियाँ भी यौवन के मद 
में;भरी हुई है। अतः वे कृष्ण को रुक-हक्रकर देखतो हैं जिससे उनके नेत्र अस्थि- 
रता को प्राप्त हो रहे हैं। जिस भाँति कटो हुई कमलिनी का नालदण्ड क्रमशः 
सूखता जाता है वैसे ही इन युवतियों के अद्भ भी सूखते चले जा रहे हैं ॥ उनके 
गालों पर कुशता के क्रारण उत्पन्त हुई पीलिपता विद्यमान है कि जो शुष्कृता को 
प्राप्त हुई घास की पीलिमाको भी तिरस्क्ृत कर रहो है 0? 


१४८ घब॒न्यालोकि 


हस उदाहरण में क्र्ष्ण आलम्बन [ विभाव ] हैं तथा युवतियाँ आश्रय हैं । 
श्रस्थिर नेत्रों से रुक-हककर बार-बार देखना इत्यादि मनुभाव' हैँ । कृष्ण की 
युवावस्था का आकर्षण हो उद्दीपन विभाव हैं। इन विभाव ओर अनुभांवों का 
ज्ञान हो जाने के अनन्तर चित्त की वृत्ति में एक प्रकार क्री तन्‍्मयता का जाती 
है । पुनः सम्बन्धित विभाव-अनुभाव के अनुरूप जिस प्रकार फी भावना से चित्त 
की वृत्ति अनुरक्षित हो जाया करती है. उस्ती के अनुल्प रस की अनुभूति होने 
लगा करती है । उक्त उदाहरण में अभिलाष, चिन्ता, उत्सुकता आदि डाब्दों का 
प्रयोग नही किया गया है किन्तु फिर भी रस की अनुभूति होती ही है । 

उपर्युक्त उदाहरण द्वारा यह स्पष्ट हो गया कि व्यतिरेकव्याप्ति [ जहाँ 
ख़ुद्भार हादि जब्दों का प्रयोग नहों होता है वहाँ पर रसानुभूति नहीं होती है ] 
सदोष है क्योंकि इस उदाहरण में श़्वज्भार आदि शब्दों का प्रयोग नहीं हुआ है 
फिर भी रसानुमूति हो रही है । 

इस भाँति व्यतिरेक का अभाव प्रदर्णित कर अब अन्वयव्याप्ति का भी अभाढ 
दिखलाते हैं :-- 


[ लोचनम्‌ ] 
सा केवलमिति । तथाहि-- 
याते द्वारवतों तदा मधुरिपो तद्दत्तझम्पानतां 
कालिन्दीतटरूढबञ्जुललतामालिज्ञय सोत्कण्ठया ॥ 
तद्गोत॑ गुरुवाष्पगद्गगलत्तारध्वरं राधया 
येनान्‍्तर्ज लचारिभिर्जलचरंरप्युत्कमुत्कूजितमू ॥ 
इत्यश्र विधावानुभावावम्लानतया प्रतीयेते । उत्कण्ठा व चर्वणागोचरं 
प्रतिपद्यत एवं । सोह्कण्ठाशब्दः केवल सिद्ध साधयति, उत्कमित्यनेन तृक्तानु- 
पझाधानुकषंणं कतुं सोत्कण्ठाशब्द: प्रयुक्त' हत्यनुवादो5पि नानर्थंकः पुनरनुभाव- 
प्रतिपादने हि पुनरक्तिरतस्म्पोभावो न तु तत्कृतेत्यन्र हेतुमाह्‌-- बिषयान्तरं 
इति | यद्दिश्रम्प' इत्यादो । न हि यवभावेषपि ततकृतं तबिति भाव: ॥ अदर्श न- 
मेव ब्रढद्यति-- न हीति । केवरूशब्वायं स्फुटपति-"विभावादीति । काव्य इति ४ 
तब मते काथ्यरूपत्षम्म-प्र्नेज्यमांन इत्यर्थ:५ सनागपीति। २ - -- 


प्रथम उद्योत्त। कष्ट, 


वह कैवल'** । जैसा क्रि'** 

"कृष्ण के द्वारिका चले जाने पर यपुना के किनारे उगी हुई और उनके 
विरहकाल में उनके द्वारा खींचे जाने के कारण शुक्री हुई वद्जुल [ वेतस ] लता 
'का आलिगन कर उत्कण्ठायुक्त राधा ने अधिक बाष्प-प्रवाह के कारण गदुगद कण्ठ 
से तारस्वर में ऐसा गाना गाया कि जिसके परिणामस्वरूप जल के भीतर निवास 
करतेवाले प्राणी भी उत्कण्ठित होकर शब्द करने लगे ।! 

इस स्थल पर विभाव-अनुभाव अम्लानखूप में प्रतीत हो रहे हैं और उत्कण्ठा 
चर्वणागोचरता को प्राप्त हो रही है । 'सोत्कण्ठा” दाब्द मात्र सिद्ध का ही साधन 
कर रहा है । 'उत्क' छब्द द्वारा उक्त धनुभावों का आकर्षण करने हेतु 'सोत्कण्ठा” 
शब्द का प्रयोग किया गया है। इसलिए अनुवाद भी निर्थक नहीं है क्‍योंकि 
पुनः अनुभाव के प्रतिपादन के होने पर पुनरुक्ति अथवा अतस्मयीभाव होगा । 
[ वृत्तिग्रन्य में ] “न तु तत्कृता'--'उसके द्वारा नहीं की गई है” ऐसा कहा है, 
उसका कारण बतलाते हैँ--विषयास्तर में-इत्यादि । यदह्दिक्षम्य [ रुकनरक्कर ] 
इत्यादि स्थलों पर ! जिसके अभाव में जो हो जाया करता है वह उप्तके द्वारा 
किया गया नहीं कहा जा सकता है । [ विषयान्तर में होने वाऊे ] न देखे जाने 
पर ही जोर देते हैं-- 'न हि! इत्यादि ॥ वे वल शब्द का भर्थ स्पष्ट करते हैं 

* विभावादि--। काव्य में--। अर्थात्‌ तुम्हारे मत में काव्य के रूप में प्रसज्यमान । 
थोड़ा भी- । न्‍ 
.( क्लाशुबोधिनी ) 

जैसे--'क्ृष्ण के द्वारिका चले जाने के पश्चात्‌ यमुता तट'पर उगी हुई 
तथा कृष्ण के विरह-समय में पहले क्ृष्ण द्वारा खींची गई होने के कारण झुकी 
हुई वञुजुल [ वेतस ] लता का आलिज्ुन कर उत्कण्ठायुक्त राधा द्वारा अधिक 
अश्रुधारा के प्रवाह के कारण गद्गद कण्ठ से तारस्वर में ऐसा गाना गाया गया 
कि [ जिमके परिणामत्वरूप ] जल में निवास करने वाले प्राणी भी उत्कण्ठित 
होकर शब्द फरने लगे ।” 

उक्त पद्य में कृषण आलम्बन [ विभाव ] हैं, राधा आश्रय हैं । यमुनातट, क्रष्ण 
द्वारा खींची गई, अंतएव झुकी हुई वेतस लता, अश्रुधारा का प्रवाह इत्यादि अनुभाव 
हैं.। इन विभाव और अनुभावों की प्रतोति में किसी प्रकार की कमी नही है | 


श्प७ ध्वन्यालोके 


इनके द्वारा “रति” भाव का ज्ञान स्पष्ट हो रहा है । यहाँ 'उत्कण्ठाः नामक 
संचारीभाव है जिसकी प्रतीति अनुभावों के द्वारा ही हो जाती है । बतएव यहाँ 
सोत्कण्ठा रूप विशेषण अनुभावों द्वारा प्रतीत होने वाली उत्कण्ठा का मनुवादक 
ही है, वह केवल सिद्ध का साधन करता है । इस स्थल पर पद अनुवाद निरथंक 
नहीं कहा जा सकता है क्‍योंकि अनुभावों का प्रयोग उत्कण्ठा का आस्वादन 
कराने हेतु किया गया है तथा 'सोत्कप्ठ” ओर “उत्क इन दोनों के प्रयोग से 
राधा की उत्कण्ठा के साथ जल में विद्यमान प्राणियों की उत्कण्ठा की संगति 
स्पष्ट होती हैं । यदि इन दोनों शब्दों का प्रयोग अनुभावों का अनुवाद करने हेतु 
न किया गया हो तो जलूजीवों के लिये १ृथक्‌ से अनुभावों को लिखना होता । 
ऐसा करने से दो दोष आ सकते थे--( १ ) प्रथम तो पुनरुक्तिदोष और ( २ ) 
दूसरे तन्मयता का उद्रेक होना भी संभव न होता। अतएवं इन डाब्दों को 
अनुवादक मानना ही उचित हैँ । 
ऐसी स्थिति में स्वशब्द [ रस आदि शब्दों का ] प्रयोग रसानुभूति का परि- 
चायक नहीं हुआ करता है, यह सिद्ध होता हैं । अतएब॒ प्रस्तुत उदाहरण; में 
श्न्वयव्याप्ति [ जहाँ रसादि डब्दों का प्रयोग होता है वहाँ रशानुभूति होती है ] 
का भी अभाव ही परिलक्षित होता हैं । 
[ छोचनम्‌ ] 
अृद्भारहात्यकरुणरोद्रवी रप्तयानका: । 
बोपत्सावभुतसंज्ञों चेत्यष्टो नाट्ये रसाः स्मृताः ।: 
हत्यश्न। एवं स्वदब्देनसह रसादेव्यंतिरेकान्वयामभावमुपपत्त्या प्रदश्ये तथवो- 
पश्ंह्रति--यतश्चेव्यादिना कथच्दित्यन्तेव । अभधिघेयमेष सामथ्यं सह- 
कारिशक्तिरुपं विभावाविक रसध्वनने शब्दस्य करतंव्ये अभिधेयस्य ऋ् पुत्रजन्स- 
हषंप्रिन्नयोगक्षेमतया जननध्यतिरिक्ते दिवाधभोजनाम्ावविशिष्टपीनत्वानुमित- 
राश्रिभोजमविलक्षणतया चानुमानव्यतिरिक्त ध्वनने कतंध्ये सामथ्यंशक्ति: 
विशिष्टसमुचितो वाचकसाकल्यमिति द्योरपि शब्दार्थयोध्व॑ननं व्यापारः ॥ 
एवं द्वो पक्षावुपक्रम्पाद्यो दृषितः, ध्वननाभिष्रायेणाड्रीक्ृतः । 
यस्त्वश्नापि तात्पयंज्क्तिमेव ध्वननं सन्‍यते; स न वस्तुतत्ववेदी । विभावानु- 
भावप्रतिपादके हि वाक्‍्ये तात्पयंशक्तिभेंदेसंसें था पर्यवस्येतु; न तु रस्यमानता- 


प्रथम उद्योतः १५१ 


पारे रसे इत्यरं बहुना । इतिशब्दो हेत्वयें | 'इत्यवि हेतोस्तृतीयो5पि प्रकारों 
वाच्यादििनन एवेति सम्बन्ध: | सहेवेति । इवशब्देन विद्यमानो$पि फ्मो न 
संलक्ष्यत इति तद॒शंयति-भ्रग्न हृति ॥ द्वितीयोद्योते ॥ ४ ॥ 

श्ुद्धार, हास्य, करुण, रौद्र, वीर, भयानक, बीभत्स औौर अद्भुत नामक ये' 
आठ रस नादय में स्वीकार किये गये हैं । 

यहाँ । इस भाँति स्वदब्द के साथ रसादि का व्यतिरेकाभाव ओऔर अन्वया- 
भाव उपपत्तिपूर्वकक दिखलाकर उसी प्रकार उपप्तहार करते हैं। 'यतए्च' से 
लेकर 'कथश्वित्‌' यहाँ तक। [ “अभिधेयसामर्थ्याक्षिप्त” के कर्मघारय और तत्पुरुष 
के आधार पर दो प्रकार के अर्थ निकलते हैं | कर्मघारय के द्वारा शब्द! आता 
है तत्पुरुष के द्वारा "अर्थ! ]। जब शब्द का रसघ्वनन व्यापार करणीय होगा तब 
अपभिषेय [ वाच्य अर्थ ] ही सामथ्यं सहकारीशक्तिर्प विभाव आदि होंगा । और 
जब अभिधेय का स्वननरूप कार्य होगा तब पृत्रजन्म के समाचार से उत्पन्न हर्ष से 
भिन्न होने के कारण जो ध्वनन होगा वह उत्पति से व्यतिरिक्त [ भिन्न ] होगा। 
तथा दिन के समय भोजन न करने के वैशिष्ट् से युक्त पीनत्व के द्वारा श्नुमित 
रात्रि-भोजन से विलक्षण होने के कारण अनुमान से भी छ्वनन व्यापार पृथक्‌ 
होगा, फिर सामर्थ्य अर्थात्‌ शक्तिविशिष्ट एवं समुचित आर्थात्‌ वाचक से परिपूर्ण 
त्वरूपसिद्धि होती है । अतएवं शब्द और अर्थ--दोनों का व्यापार “ध्वनन” होता 
है। इस भाँति दो पक्षों का उपक्रम करके प्रथम पक्ष को दूषित कर दिया और 
द्वितीय पक्ष को किसी अंश में दूषित कर दिया तथा. किसी अंश में स्वीकार कर 
लिया । जनन [ उत्पन्न होना ] और अनुमान के व्यापार के अभिप्राय से दूषित 
कर दिया तथा घ्वनन के अभिप्राय से स्वीकार कर लिया । 

जो यहाँ पर भी 'तात्पर्यशक्ति” को 'घ्वनन” मानता है वह वस्तुतत्व [यथार्थ] 
को जानने वाला नहीं है क्योंकि विभावानुभाव के प्रतिपादन करने बाले वाक्य में 
तात्पयंशक्ति या तो भेद में क्षणवा संसर्ग में पर्ययसित होगी, आस्वादन ही 
जिसका सार [ तत्व ] है ऐसे रस में पर्यवसित नहीं होगी । हस पर अरब श्धिक 
कहना व्यर्थ है । 'इति” यह शब्द हेतु अर्थ में प्रयुक्त हे । सम्बन्ध इस प्रकार का 
है-+इस हेतु से भी तीसरा प्रकार भी 'वाच्य” से भिन्‍न हो होता है । 'सह एंव 
इति'-में 'दृव” शब्द से यह दिखलाते हैं कि विद्यमान भो क्रम लक्षित नहीं होता 
है । अग्रे [ जागे ] धर्थात्‌ द्वितीय उद्योत में ॥ ४ ॥ 


श्षर ध्वन्याछोके 


( आशुवोधिनी ) | 
जब कृष्ण द्वारिका चले गये तब यमुना के किनारे उगी हुई, तथा पहले क्ृष्ण 
द्वारा छींचे जाते के कारण झुक्की हुई वेतसलता का, क्ुष्ण के वियोग-काल सें 
राघा द्वारा श्लालिजून किया गया। उत्कण्ठा से परिपूर्ण राधा के अश्रु बहने छगे। 
उस समय गद्गद कण्ठ से युक्त राघा ने तारस्वर में ऐसा गाना गाया कि जल के 
क्षम्यन्तर निवास करने वाले प्राणियों ने भो उत्सुकता के साथ शब्द करना 
प्रारम्भ कर दिया ।! 


इस प्रकार श्वुज्भार, हास्य, करुण श्लादि स्वशब्दों के साथ रस आदि का 
ग्यतिरेकभाव तथा अन्वयाभाव सोदाहरण उपपत्ति के साथ दिखलाया गया । 
अब उसीका उपसंहार [ ध्वन्यालोक के मूल भाग में--] 'यतश्च” से लेकर 
कर्थंचित्‌” तक दिखला रहे हैं । फहने का अभिप्राय यह है कि “श्वुद्धार” इत्यादि 
शब्दों का प्रयोग होने एर भी रस की प्रतीति नहीं हुमा करती हैं । जैसे उपर्यक्त 
कारिका [ श्वज्जारहास्पकरुण “” ** इत्यादि | में भरतमुनि द्वारा सभो रसो( व 
नाम गिनाये हैं किन्तु इनसे रसानुभूति नाममात्र को भी नहीं होती है । यह हुआ 
अन्चय का अभाव । इसी प्रकार 'जहाँ रस इत्यादि शब्दों का प्रयोग नहों हुभा 
करता है वहाँ रसास्वादन भी नहीं हुआ करता है । यह हुआ व्यतिरेक । किन्तु 
इसके भी विपरीत ही देखने को मिलता है [ उपयुक्त यद्दिश्रम्य** इत्यादि 
उदाहरण में ] भर्थात्‌ जहाँ रस इत्यादि शब्दों का श्रयोग नहीं हुआ है वहाँ भी 
रसास्वादन बराबर हो रहा हैं। अतएवं रसास्वादन में 'रस” इत्यादि शब्दों का 
प्रयोग कारण नहीं हो सकता है । 

जहाँ कहीं विभाव, अनुभाव आदि के द्वारा आाक्षेप होता है वहों रसास्वादन 
हुमा करता है। किन्तु जहाँ विभाव आदि के द्वारा आशक्षेप नहीं हुआ करता है वहां 
रसास्वादन भी नहीं हुआ फरता है। ये दोनों हो बातें सहो हैं । अतएव रस को 
वाच्य न कहकर सस्वाभिधेय सामर्थ्यक्षिप्त' ही कहा गया है । ःञ 

रस झादि को जो अभिधेय [ वाच्यार्थ ] को सामर्थ्य द्वारा झ्राक्षिप्त कहा है 
वह सर्वथा घ्यनन नामक व्यापार द्वारा संभव है । शब्द के द्वारा जब ध्वनन होता 
है तब अभिधेय अथवा वाघ्यार्थ ही विभाव आदि रूप से सहकारो शक्तिखूप 
सामर्थ्य बनता है । किन्तु इसके द्वारा होने वाला ध्वनन पुत्रजन्म के समाचार 


प्रथम उद्योतः श्ष्डे 


से उत्पन्न हुए आनन्द के समान उत्पन्न नहीं हुआ करता है श्लौर न. उसे दिन में 
भोजन न करने पर भी स्वस्थ बने रहने में रात्रि में भोजन करने सम्बन्धी अनु- 
मान के सदृद्य झनुमानरूप में ही कहा जा सकता है । वस्तुतः “ध्वनन” तो 'शब्द' 
तथा “अर्थ! दोनों का हो व्यापार है । 

इस भाँति दोनों पक्षों को दिखला कर प्रथम पक्ष [ स्वशब्इनिवेदितत्व 
सम्बन्धी ] का खण्डन कर दिया गया है । भर हितीय पक्ष को जनन [ उत्पन्न 
होना ] ओर अनुमान के व्यापार के अभिप्राय से दृषित कर दिया तथा घ्वनन फी 
दृष्टि से स्वीकार भो किया है, क्योंकि 'ष्वनन' इन दोनों से भिन्न व्यापार है । 

यहाँ यह शंका उत्पन्न होती है कि जब आप रस श्लादि फो वाच्य-सामथ्य 
से आक्षिप्त स्वीकार कर रहें हैं तब यही क्‍यों नहीं मानछेते हैं कि 'ध्वगन' तात्पर्य 
शक्ति ही है । ऐसा मान लेने प्र चंतुर्थ कक्ष्या में रहने वाले एक बन्य व्यापार 
को कल्पना भी नहीं करनी होगी क्योंकि अभिधेय अथवा वाच्पार्थ के भविनाभाव 
की सहायता से अर्थ का ज्ञान करानेवाली शक्ति का नाम ही 'तात्पर्य-शक्तिः है। 

आचार्य द्वारा इसका समाधान निम्नलिखित रूप में किया यया है कि विभाष, 
मनुभाव इत्यादि क्वा प्रतिपादन करनेवाले वाक्य में तात्पर्यशक्ति का पर्ववसान या 
भेद में हो जाता है अथवा संसर्ग में । कर्थात्‌ कर्मान्‍्तर बौर क्रियान्तर के भेदरूप 
चाक्यार्थ में पर्यवसित होती है भ्रथवा परस्पर पदार्थों के संसर्ग में पर्यव्तित हुआ 
करती है । वस्तुतः रत्त तो सर्वथा आख्वाद्यमान हो होता है। अतएवं उप्तका रस 
में पर्यवसान होना संमव नहीं है। ऐप्ो स्थिति में निष्कर्ष यह निकलता है कि 
रस आदि तृतीय प्रकार वाच्य से पूर्णतया भिन्न ही है । 
... वाष्यार्थ एवं रस आदि रूप व्यहझूग्यार्थ--दोनों की प्रतोति इतनो शीक्षता में 
हुआ करती है कि जिसके क्रारण दोनों का क्रम परिलक्षित नहों हो पाता है । 
इसी दृष्टि से रस आदि को असंलक्ष्यक्रमण्यड्ग्य” कहा गया है ॥ वृत्तिकार द्वारा 
भी यही कहा गया कि वाच्यादि फे साथ रस आदि को प्रतीति [ वाष्येन त्वस्य 
सह्ैव प्रतीतिः ] 'साथ की ही तरह” होठी है। द्वितीय उद्योत में दृध्त विषय का. 
वर्णन विस्तार के साथ क्विया जायगा ॥ ४॥ 


“बअभिषा, रक्षणा एवं तास्पर्याश्या नामक वृत्तियों द्वारा इस तुतीय प्रतीयमान 
थर्थ [ व्यज्भबार्थ ] का बोध होना सम्मव नहीं ।? 


श्५ष४ड ध्वन्यालोके 


इस प्रतीयमान-अर्थ [ व्यज्भचधार्थ ] की प्रतीति अ्भिधा, छक्षणां एबं 
तात्पर्याब्या नामक श्रसिद्ध वृत्तियों के द्वारा नहीं हुआ करती है। उस्तकी प्रतीति 
तो केवल “व्यज्ञना' नामक वृत्ति [ अथवा शक्ति ] द्वारा ही हुआ करती है । इस 
[ व्यज्ञना ] के अतिरिक्त प्रतीयमान भर्थ कि बोध को कराने वाला अन्य कोई 
प्रकार नहीं है । 

(१ ) अभिषा वृत्तिद्वारा प्रतीयमान अर्थ [ व्यद्धभचार्थ | का बोध होना 
संभव नहीं--शब्द से अर्थ:का बोध कराने वाली प्रथम शक्ति अथवा वृत्ति का 
नाम है--'अभिधावृत्ति । इस शक्ति के द्वारा ही यदि प्रतीयमान अर्थ का बोध 
स्वीकार कर लिया जाय तो इसके दो ही पक्ष होना सम्भव है--(१) वाच्यार्थ 
के साथ ही साथ व्यज्भधार्थ का भी बोध अभिषा-वृत्ति द्वारा ही मान लिया जाय 
झथवा (२) पहले वाच्योर्थ का बोध हो और तत्पश्चात्‌ व्यद्धयार्थ का बोध 
अभिषावृत्ति द्वारा ही मान लिया जाय । प्रथम पक्ष के अनुसार वाच्यार्थ और 
व्यज्ु घार्थ दोनों का बोध एक साथ होना सम्भव नहीं है क्योंकि ऊपर दिये गये 
उदाहरणों में विधि-निषेध श्रादि खूपों में वाष्य और प्रतीयमान अर्थों का भेद 
दिखलाया जा चुका हैं । अतएवं दो पर॒स्पर विरोधी अर्थों का बोध एकसाथ एक 
ही वृत्ति द्वारा होना सम्भव ही नहीं है । 

ह्वितीय पक्ष भी युक्तिसंगत प्रतीत नहीं होता है । जैसा कि कहा भी गया है- 

शब्दबुद्धिकर्मणां विर॒म्य व्यापाराभाव: । 

तथा--' वियोष्यं नाभिधागच्छेत्‌ क्षीणशक्तिविशेषणे' 
इन सिद्धान्तों के अनुसार क्भिषा-वृत्ति एक ही बार व्यापार कर सकती है । और 
वह व्यापार वाच्यार्थ की प्रतोति में ही किया जा चुका है। अतएव वाघ्यार्थ की 
प्रतीति में अभिधाशक्ति का. क्षय हो जाने के कारण पुनः उसी दाक्ति द्वारा 
प्रतीयमान शर्थ की प्रतीति होना सम्भव नहीं है । इसके अतिरिक्त एक अन्य 
बात यह भी है कि अभिषाशक्ति ,सद्धेंतित क्र्थ का ही बोध कराने में समर्थ हुआ 
करती है । प्रतीयमान भर्थ तो संकेतित अर्थ है नहीं ॥ अतएवं उसका बोघ अभिषा 
वृत्ति द्वारा होना सम्भव नहीं है । 

(२) तात्पर्याशक्ति द्वारा भी प्रतीयमान-अर्थ का बोध होना सम्भव नहीं- 
अभिषाशक्ति( द्वारा पदों के अर्थों की उपस्थिति के अनन्तर उन पदों के अर्थों के 


प्रथम उद्योततः श्ष्ष 


पारस्परिक सम्बन्ध [ अन्वय | की प्रतीति हेतु 'अभिहितास्वयवादी' लोगों द्वारा 
एक तात्पर्या नाम की शक्ति को स्वीकार किया जाता है। इस शक्ति द्वारा पदार्थों 
के संसर्ग हप वाक्यार्थ का ज्ञान प्राप्त हुआ करता है। तात्पर्या शक्ति का लक्षण 
हैं-- 'सः [ तत्‌ ] वाच्योर्थ: पर: प्रधानतया प्रतिपाद्य: येषां तानि तत्पराणि 
पदानि, तेषां भाव: तात्पर्यमू, तद्गपा शक्तिः तात्पर्या शक्ति: ।! अभिहितान्वय- 
वादियों द्वारा स्वीकृत इस तात्पर्या शक्ति का प्रतिपाद्य विषय तो मात्र पदार्थ - 
संसर्गरूप वाज़यार्थ ही हैं । भतएवं इसमें अतिविशिष्ट प्रतीयमान-मअर्थ [व्यज्भचार्थ] 
को ज्ञापन करने सम्बन्धी सामर्थ्य का अभाव है। 'अन्विताभिधानवाद! का यह 
सिद्धान्त मीमांसक कुमारिलभट्ट का है । 


(३ ) 'अन्विताधिधानवाद' की दृष्टि से भी प्रतीय्तात अर्थ का बोध न 
होना--उपर्युक्त सिद्धान्त का विरोधी 'प्रभाकर' का 'अन्विताभिधानवाद' नामक 
सिद्धान्त है । उपर्युक्त सिद्धान्त के अनुसार सर्वप्रथम पदों से अनन्वित पदार्थों की 
ही उपस्थिति होती है । बाद में तात्पर्या! नामक वृत्ति के द्वारा उनका पारस्परिक 
सम्बन्ध होने' के कारण वाक्यार्थ का ज्ञान हुआ करता है ॥ किन्तु 'अन्विताभिघान- 
वाद” नामक सिद्धान्त में पदों से अन्वित पदार्थों की ही उपस्थिति हुआ करती है 
अतएव पदार्थों के अन्वय के लिये 'तात्पर्या? नामक वृत्ति को स्वीकार करने की 
आवश्यकता नहीं हुआ करती है। इस अन्विताभिधानवाद का प्रतिपादन इस 
दृष्टि से किया गया है कि पर्दों द्वारा जो अर्थ की प्रतीति हुआ करती है वह 
संकेतग्रह अथवा शक्तिग्रह होने पर ही हुआ करती है । घंकेतग्रह के अनेक साधन 
हुआ करते हैं ['शक्षतग्रह॑ं व्याकरणोंपमानकोशाप्तवाक्याद्‌ व्यवहारतश्व । वाक्यस्थ 
दोषाद्विवृतेव॑दन्ति सान्निध्यत; सिद्धपदस्य वृद्धा: ॥” ]। इन सभी में प्रधानता 
“व्यवहार' की है | इस व्यवहार द्वारा जो संकेत-प्रह होगा वह केवल पदार्थ में न 
होकर अन्वित-पदार्थ में ही होगा क्योंकि व्यवहार अन्वित-पदार्थ का ही सम्भव 
है । इसी दृष्टि से प्रभाकर भन्वित अर्थ में ही शक्ति को स्वीकार करते हैं । 

इस सिद्धान्त के अनुसार विदयेष में पर्यवसित सामान्‍्य-विद्येषरप पदार्थ संकेत 
का विषय है किन्तु प्रतीयमान-भर्थ [ ध्यज्भधार्थ ] तो उसके भी पश्चात्‌ प्रतोत 
होने के कारण 'अतिविशेष? है । इस अतिविशिष्ट प्रतीयमान-अर्थ का ग्रहण 
अभिषाशक्ति द्वारा किया जाना सम्भव नहीं है । 
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उपर्युक्त दोनों हो वादों में क्रमशः “अच्वितन्मर्थ' तथा (रदार्थान्वित अर्थ! ही 
चाच्याथ है ! किन्तु वाक्‍्यार्थ तों अन्वितविदेषर्प है । अतएव दोनों ही वादों में 

“चाक्‍यार्थ अवाच्य ही है। फिर जब वावयार्थ ही अ्वाध्य है तों फिर ऐसी दिथति 
हें 'प्रतीयमान-भर्थ' को वाच्य की कोटि में रखने का प्रश्न ही उत्पन्न नहीं 
होता है । 

(४ ) नेमित्तिकवादी मोमांतकों की वृष्टि से भी प्रतीयसान-भर्थ का बोध 
जन होना--कुछ अन्य मीमांसकों का मत है कि प्रतीयमान-अथ॑ [ व्यज़घार्थ ] की 
प्रतीति नैभित्तिक है अर्थात्‌ यह प्रतीति किसी निमित्त द्वारा ही हुआ करती है । 
इस प्रतीति का निमित्त 'शब्द' के अतिरिक्त अन्य कुछ बन ही नहीं सकता है । 
अतएवब शब्द ही को उसका निमित्त मानना चाहिये । शब्द के श्रवण के पश्चात्‌ 
ही उस बर्थ की प्रतीति हुआ करती है । दाब्द की यह निमित्तता किसी वृत्ति 
हारा ही होना सम्भव है और वह वृत्ति 'अभिधा” हो हों सकती है। अतएव 
प्रतीयमान-अर्थ की प्रतीति अभिषा द्वारा ही. की जा सकती है। जैप्ता कि कहा 
भी गया है-- नैमित्तिकानुसारेण निमित्तानि कल्प्यन्ते' अर्थात्‌ नैमित्तिक [ कार्य ८ 
प्रतौयमान-अर्थ ] के अनुसार निमित्त [ कारण-दब्द ] की कल्पना की जाती है । 

यह मत भी युक्ति-संगत नहीं है । निमित्त दो प्रकार का हुआ करता है-- 
६१) कारक, (२) ज्ञापक | चूंकि शब्द अर्थ का प्रकाशक है अत। वह कारक नहीं 
हो सकता । अर्थ का ज्ञापक भी. वह तभी हुआ करता है कि जब वहाँ साक्षात्‌ 
संकेतग्रह हुआा करता है । प्रतीयमान अर्थ में शब्द संकेतित नहीं हुआ करता है । 
अतएूव उप ( दाब्द,) से प्रतीयमान-अर्थ की प्रतीति अभिधा-वृत्ति द्वारा नहीं की 
जा सकती है । 

(५ ) भट्ट लोल्लट के मतानुसार भी अभिषा द्वारा प्रतीयमान अर्थ फी 
प्रतीति नहीं होगी--भट्ट लोल्लट भ्रादि में यत्पर: शब्द: स॒ शब्दार्थ: तथा 
“पोध्यपिषोरिव॒दीर्घदीर्घतरो&मिधाव्यापार:” सम्बन्धों युक्रितयों के आधार पर 
प्रतीयमान-अर्थ को अभिधा द्वारा ही सिद्ध करने का प्रयास किया है। इनके 
कथन का अभिप्राय यह है कि जिस भांति बलवान्‌ सैनिक्र द्वारा छोड़ा हुआ 
एक ही बाण एक ही व्यापार द्वारा शत्रु के वर्म अर्थात्‌ कवच का छेदन, मर्ममेदन 
तथा प्राणहरण ये तीनों ही कार्य किया करता है उसो भाँति सुकवि द्वारा 
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प्रयुक्त एक ही शब्द का एक अभिधाव्यापार ही पदार्थोवस्थिति, अच्वयवोध तथा 
 अतीयमान अर्थ की प्रतीति--ये तीनों कार्य कर सकता है। इस दृष्टि से 
प्रतीयमान अर्थ भी वाच्या्थ ही हुआ । इस अभिषेय अथवा वाच्यार्थ की प्रतीति 
अभिधा द्वारा हो होगी क्योंकि वही कवि का तात्पर्य विषयीभूत बर्थ है-'यत्परः- 
शब्द: सः शब्शर्थ:! । 


अपने मत को सिद्ध करने की दृष्टि से इन्होंने दो प्रकार को युक्‍्तियाँ दी हैं-- 
(१ ) 'यत्पर: शब्द: स दाब्दार्थ:', (३) सो&्यमिषोरिव दोर्ध॑दीर्घतरो5भिघा*- 
ब्यापार:? । इन दोनों प्रकार की युंक्तियों को वे सहो रूप में अयुक्त नहों कर 
सके हूँ। प्रथम युक्ति का अर्थ है. जिप्त तात्पयं से शब्द का प्रयोग किया जाता 
है वहो उस शब्द का अर्थ हुआ करता है.। वस्तुतः उक्त वाक्य यज्ञन्सम्बन्धी 
प्रसज्धों में प्रयुकत्त हुआ है । इस वाक्य का भाव यह है कि जब एक वाक्य में: 
कुछ सिद्ध ( भूत, कारक ) तथा कुछ साध्य ( भव्य, क्रिया ) पदों का उच्चारण 
हुआ करता है तो उनप्रें कारक पदार्थ क्रिया पदार्थ के साथ अन्वित होकर साध्य 
क्रिया को सिद्ध किया करते हैं । कहने का तात्पर्य यह है कि उन वाकयों में साध्य 
क्रिया पदार्थ ही विधेय हुआ करता है, सिद्ध कारक पदार्थ तो पहले से ही सिद्ध 
हो चुका होता है । अभिप्राय यह है कि किसी भी वाक्य के उच्चारण में जो वस्तु 
साध्य है अथवा अप्राप्त है उप्तीको सिद्ध करने अथवा अथवा प्राप्त करने के 
तात्पर्य से वह वाक्य प्रयुवत हुआ करता है । जैसे “भम्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकाम:” 
इस वाक्य का तात्पर्य है 'होम का विधान करना ।! यदि होमसम्बन्धिनी क्रिया 
किसी दूसरे प्रमाण से भ्राप्त है अथवा सिद्ध है तो उसके लिये यह वाक्य नहीं होगा, 
जैप्ते-- 'दश्ना जुहोति? वाक्य में होमसम्ब्नन्धिनी क्रिया. के किसी अन्य प्रमाण से 
प्राप्त होने के कारण यहाँ दधि” का मात्र करणत्व ही विवक्षित है। 'सोमेन 
यजेत्‌! वाक़्य में सोम का करणत्व तथा होमसम्बन्धिनी क्रिया दोनों ही के: 
अ्प्राप्त होने के कारण दोनों हो विवक्षित हैं । इसी दृष्टि से कहा भी गया है-- 
“मूतभव्यसमुच्चारणे मृत॑ भव्यायोपदि्यते? । जहाँ पर भूत [ सिद्ध ] और भव्य 
[ साध्य ] दोनों का उच्चारण विहित होता है वहाँ पर मृत पदार्थ भव्य क्रिया: 
का अज्जू बन जाया करता है। एस भाँति प्रथम युक्ति का तात्पर्य यह है कि 
वाक्य में जिस क्रिया के साधन हेतु शब्द का प्रयोग हुआ करता है उसी को: 
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सम्पन्न करने हेतु शब्द का अर्थ लेना चाहिये | भट्ट लोल्लट आदि सीमांसक इस 
चंक्ति का अथं सहोरूप में नहीं समझ सके तथा इसका आश्रय लेकर व्यज्ञना- 
वृत्ति का विरोध करने लगे, जो कि उचित नहीं था। अतएव प्रतीयमान-अर्थ 
चाच्यार्थ से सर्वया भिन्‍न है और उसका बोध व्यञ्जनावृत्ति द्वारा ही सम्भव है । 

(२) दूसरी युक्िति को अर्थ है--अभिधा का यह व्यःपार बाण के सदृश दीर्घ 
और दीर्घतर हुआ करता है । भ्भिप्राय यह है कि जिस भांति शाक्तिसम्पन्न 
घनुष को धारण करनेवाले व्यक्त के द्वारा छोड़ा गया एक बाण ही छात्रु के 
कवच को काट देता है, उसके मर्मस्थल को भेद डालता है तथा प्राणों का हरण 
कर लिया करता है, उसी भाँति भ्रच्छे कवि द्वारा प्रथुक्‍त एक ही शब्द अभिषा 
नामक व्यापार द्वारा वाक्‍्यार्थ का बोध कराता हैं, पदार्थों का अन्वय कराता है 
तथा व्यज़बार्थ की प्रतीति भी कराता है । 


घ्वनिवादियों के कनुसार भट्टूलोंल्लट की यह युक्तित नितान्त अनुचित प्रतीत 
होंती है । उनके कथन हैं--- 

( १ ) कि उनका यह अभिधाब्यापार, जो कि दीर्घदीर्घतर है, क्या एक ही 
हैं? यदि एक ही है तो फिर भिन्‍न-भिन्‍न प्रकृति वाले वाच्य और प्रतोयमान ञर्थों 
की प्रतीति उससे किस भाँति की जा सकती है ? क्योंकि घाच्य और प्रतीयमान 
अर्थ परस्पर विरोधी तथा भिन्न विषय वाले भी हुआ करते हैं। यदि उस 
क्रभिघाव्यापार को झनेक प्रकार का माना जाय तब तो इससे व्यज्ञतावादियों 
का ही पक्ष सिद्ध होगा क्योंकि उनकी दृष्टि में शब्द के अनेक व्यापार होते हैं । 

(२) भट्ट लोल्लट आदि मीमांसकों द्वारा लक्षणावृत्ति को भी स्वीकार किया. 
जाता हैं। यदि दीर्घदोर्घतर अभिधा व्यापार द्वारा प्रतीयमान अर्थ की प्रतीति 
कराई जा सकती है तो उसप्तके द्वारा लक्ष्यार्थ की प्रतीति भी कराई जा सकती 
हैं । ऐसी स्थिति में उनके द्वारा लक्षणा*वृत्ति को मातने की क्या आवद्यकता है ? 

( ३ ) अभिहितान्वयवादी लोग वाक्य के भर्थसम्बन्धी ज्ञान के निमित्त 
तात्पर्य-वृत्ति को मानते हैं । जब उनके द्वारा अभिधावृत्ति के दीर्घदीर्घतर व्यापार 
द्वारा प्रतीयमान-अर्थ की प्रतीति की जा सकती है तो फिर इसी व्यापार द्वारा 
वाक्‍्यार्थ की प्रतीति भी सरलतापूर्वक की जा सकती है क्योंकि प्रतीयमान-श्र्थ 
[ ब्यद्धधार्थ ] की अपेक्षा पदों के अर्थों का सामीष्व अधिक है । 
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( ४ ) हर्ष, शोक आदि भावों का ज्ञान शब्दों द्वारा न होकर मुखाकृति 
सम्बन्धी दिकरारों द्वारा हुआ करता है | यदि शब्द के उच्चारण के पश्चात्‌ 
अतीत होने वाले सभी विषय अभिव्ावृत्ति द्वारा ही उपस्थित स्वीकार किये 
जायेंगे तो ऐसी स्थिति में हर्ष, शोक आदि भावों को भी अभिधेय स्वीकार करना 
पड़ जायगा कि जिम्तको मीम़ांसक स्वीकार नहों करते हैं । 

(५ ) मीमांसा-दर्शन का यह भी एक प्रमुख पघिद्धान्त है--“श्रुतिलिज्ठ - 
चाक्यप्रक रणस्थानसमाख्यानां समवाये पारदौर्बल्यम्‌ अर्थविप्रकर्षात्‌? [ पुर्वमीमांपा 
३.३२१४ ] | मीमांसादर्शन के अनुप्तार विधियाँ चार प्रकार की हुआ करतो हैं 

- (१) उत्पत्तिविधि, (२) विनियोंगविधि, (३) अधिकारविधि तथा (४) प्रयोग- 
विधि । उपर्युक्त सूत्र विनियोगविधि से सम्बन्धित है.। विनियोगप्रम्बन्धों निर्णय 
करने हेतु श्रुति, लिड्गभ, वाक्य, प्रकरण, स्थान और समाख्या नामक ६ प्रमाण 
हैं। इन प्रमाणों में दो अथवा अधिक का समवाय होने पर पूर्वत्रमाण की अपेक्षा 
परप्रमाण की दुर्वलता मानी गई है । 

भट्ट लोल्लट के 'दीघंदीघंतरव्यापार” सम्बन्धी घिद्धांच्त को स्वीकार कर लिये 
जाने पर श्रुति आदि प्रमाणों द्वारा जित-जित विषयों को उपस्थिति की प्रामा- 
णिकता को स्वीकार करंना है वह एकदम व्यथं हो जायेगा इन प्रप्ताणों की 
पारस्परिक बलवत्ता तथा दुर्बलता ही मानना व्यर्थ हो जायगा क्‍योंकि दीघे- 
दीर्घतर! व्यापारसम्बन्धी सिद्धान्त से अभिषा द्वारा अभीष्ठ लक्ष्य की सिद्धि 
स्वतः ही हो जायेगी | ऐसा होने पर भट्दुलोल्लट का: उक्त छिद्धान्त मीमांसा- 
दर्शन की परंपरा को ही नष्ट कर देगा । 

अतएव दोर्घदीर्घतर' सम्बन्धी प्िद्धान्त को भी स्वीकार करना पूर्णतया 
अनुचित हो है । 

(६ ) घनञभय तथा धनिक के एतद्विषयक धघिद्धान्त की आलोचना-- 
दशरूपककार धनझ्लय तथा उसके टीकाकार धत्िक ने भी क्रप्शः अभिधा तथा .- 
तात्पर्याशक्ति के द्वारा ही प्रतीयमान अर्थ की प्रतोति दिखलाने का प्रयास किया 
है । उनके अनुसार तात्पर्याशक्ति का क्षेत्र अति व्यापक हैं । यह तो यावल्कार्य-. 
प्रसारी है । जहाँ जिस प्रकार की ओर जितनी आवश्यक्रता हो वहाँ तक तात्पर्या- 
शक्ति का व्यापार हो सकता हैं | घ्वनिवादियों के अनुसार प्रथम्रकक्षा में वाच्याथं, 
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द्वितीय कक्षा में तात्पर्यार्थ, तृतीय कक्षा में लक्ष्या्थ तथा धुतुर्थ कक्षा में 
व्यज्भयार्थ [ प्रतीयमान-बर्थ ] को माना गया है । किन्तु इस कक्षा-विभाग से 
“तात्पर्य” की थ्क्ति कुण्ठित नहों होती है । चतुर्थकक्षानिविष्ट विषय तक तात्पर्य 
की पहुँच की जा सकती है । अतएवं चतुर्थ;:क्षानिविष्ट प्रतोयभान अर्थ 
[ ब्यद्भचार्थ ] भो तात्पर्य की सीमा के अन्तर्गत ही है । 

यहाँ यह प्रइन उत्पन्न होता है कि आपको तात्पर्याशक्ति 'अभिहितान्वयवाद' 

में स्वीकृत तात्पर्याशक्ति ही है भथवा उससे भिन्न कोई अन्य ? यदि यह तात्पर्या- 

: छाक्ति अभिहितान्वयवादवाली ही है तो उसका क्षेत्र तो अति सीमित है, असीमित 
नहीं । उसका कार्य पदार्थ संसगंबोध करना मात्र ही है। इससे अधिक उसकी 
कोई सामर्थ्य नहीं । अतएव प्रतीयमान अर्थ का ज्ञान करा सकना उसकी सामथ्ये 
से परे हैं। उसकी गति तो द्वितीय कक्षानिविष्ट संसर्गवोध तक ही सीमित है । 
चतुर्थकक्षानिविष्ट प्रतीयमान अर्थ तक उसकी गति कदापि नहीं हो सकती है । 
ऐसी स्थिति में आपको इस तात्पर्या शक्ति से भिन्न कोई अन्य शक्ति हो स्वीकार 
करनी होगी । फिर उस वक्ति का नाम चाहे आप व्यण्जना रखें अथवा कुछ 
और ! इससे बर्थ में कोई अन्तर नहीं आयेगा । 

(७ ) लक्षणासम्बन्धी सत का निराकरण--'भ्रम धामिक? - “आदि स्थलों 
में कुछ सिद्धान्तवादी जन “विपरीतलक्षणा' द्वारा निषेघपरक अथवा विधिपरक अर्थ 
की प्रतीति को स्वीकार करते हैं। इस मत की आलोचना करते हुए लोचनकार 
द्वारा जो युक्तियाँ प्रदर्शित को गई हैं उनका संग्रह आचार्य मम्मट ने अपनो कृति 
काब्यप्रकाश! ( २. १४-१७ ) में एक ही स्थान पर निम्नलिखित ४ कारिकाओं 
में प्रस्तुत किया है-- ; 

“यस्य प्रतीतिमाधातुं लक्षणा समुपास्यते । 
फुले. शब्देक्ाययेत्र व्यक्षतास्तापरा क्रिया ॥ 
नाभिषा सम्याभावात्‌, हेत्वभावाप्त लक्षणा । 
लक्ष्य॑न मुख्य नाप्यत्र बाघो योग: फलेन नो ॥ 
न प्रयोजनमेतस्मिनू, न च एब्द: हखलद्॒गतिः। 
एवमप्यनवस्था स्थाद्‌ या मूलक्षयकारिणी ॥ 
प्रयोजनेन सहित .लक्षणीयं न युज्यते । 
ज्ञानस्य विषयों ह्ान्यः: फलमन्यदुदाहूृतम्‌ ॥”” 
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इन सभी का भावार्थ निम्नखूप में है : -- 

( १ ) शीतलता तथा पविश्रता के आधिक्य से सम्बन्धित प्रयोजन की प्रतीति 
कराने हेतु जिस लक्षणा का आश्रय लिया जाता है वह तो मात्र शब्द से ही गम्य 
है तथा उसका ज्ञान कराने में दग्द का व्यञ्जना! के श्रतिरिक्त कोई अन्य व्यापार 
नहीं हो सकता है । 

(२ ) शैत्यपावनत्वरूप फल सद्धुतित शर्थ नहीं दै। अतएव इस फल के 
द्योतन में अभिधा व्यापार कम नहीं हो सकता है । अतएवं समय” मर्थात्‌ संकेत- 
ग्रहके न होने से अभिषा वृत्तिद्वारा फल की प्रतीति कराया जाना संभव नहों है । 
मुख्याथंवाध, मुष्यार्थस्रम्बन्ध तथा प्रयोजनरूप लक्षणा के तीनों कारणों में से 
किसीके भी न होने के कारण लक्षणा द्वारा फल का बोध नहीं कराया जा 
सकता है । यदि दैत्यपावनत्व को: लक्ष्यार्थ मान लिया जाय तो उससे पूर्व उप- 
स्थित होने वाले तीररूप आर्थ को, जो कि इस समय लक्षणा द्वारा ही बोधित 
स्वीकार क्रिया जाता है, मुख्याथं स्वीकार करना होगा। फिर उसका बाघ 
स्वीकार कर दौत्यपावनत्व के साथ उसका सम्बन्ध तथा उस दैत्यपावनत्व का 
भी कोई अन्य प्रयोजन स्वीरार करना होगा । ये तीनों ही बातें नहीं बनती हैं । 
लक्ष्य अर्थात्‌ ती ररूप अर्थ मुख्य अर्थ नहीं है, फिर इस अथ का'बाघ भी नहों होता 
है तथा उसका दौत्यपावनत्व से सम्बन्ध भी नहीं है। शैत्यपावनत्व के साथ तो 
गड्भा का सम्बन्ध है, तीर का नहीं । अतएत्र शैत्यपावनत्व तीर का लक्ष्यार्थ नहीं 
बन सकता है । 

(३ ) हीत्यपावनत्व का आधिक्य कि जिप्तकी प्रतीति इस समय प्रयोजन 
के रूप में हो रही है, को यदि लक्ष्यार्थ स्वीकार कर लिया जायगा तो फिर 
उप्तका कोई अन्य प्रयोजन भी स्वीकार करना होगा । किन्तु उस शैत्वपावनत्व 
के भाधिकप के त्रोघ का कोई अन्य प्रयोजन भी प्रतीत नहीं होता तथा गज़ा क्षब्द 
ससके बोधन हेतु स्खलदुगति भी नहीं है। यदि उस दरत्यपावनत्व के आधिक्य में 
किसी प्रथोजन को स्वीकार कर उसको लक्ष्यार्थ ध्वीकार कर भी लिया जाय तो 
फिर यह जो एक अन्य प्रयोजन की प्रतीति हुई है उसको भी लक्ष्यार्थ मान लेने 
पर उसका भी एक अन्य [ तीसरा ] प्रयोजन स्वीकोर करना पड़ जायगा । इसी - 
भाँति तुतीय प्रयोजन का चतुर्थ, चतुर्थ का थंचम आदि प्रयोजन स्वीकार करने 

१९१ स्व० ४ 


श्र ध्व्यालोके 


होंगे ॥ ऐसी स्थिति में प्रयोजन की परम्परा कभी समाप्त ही न होगी । झतएव 
झनवस्था दोष आ जायगा । ऐसी दशा में शैत्य एवं पावनत्व के आधिक्य के बोध 
को लक्ष्या्े मानना सर्वथा -ठचित नहीं है । 

(८ ) विश्विष्ट लक्षणा के छिद्धान्त को ही स्वीकार करना उचित नहीं । 

इसके अनुसार न तो पीर! को ही लक्ष्यार्थ माना जाना है झौरन चैत्य- 
पावनत्व के आधिक्य को ही । अपि तु इैत्यपावनत्यविशिष्ट तीर में ही लक्षणा 
मानना उचित है | ऐसा मान .लेने पर व्यज्ञना नामक वृत्ति को मानने को कोई 
आवच्यकता न होगी । इस कथन के समाधान हेतु निम्तलिखित करिक्ता दी 
गई हैं :-- 

'ब्रयोजनेन सहित लक्षणीयं न युज्यते ।! 

अर्थात्‌ प्रयोजन से युक्त अर्थात्‌ शैत्यपावनत्वविशिष्ट तीर लक्षित नहीं हो 
सकता हैं क्योंकि 'तीर भर्थ” लक्षणा से उत्पन्न ज्ञान का विषय है और शैत्य- 
पावनत्व” लक्षणा से उत्पन्न ज्ञान का 'फछ' है। ये दोनों [ ज्ञान का विषय भौर 
ज्ञान का फल ] सदैव पृथक्‌ हो हुआ करते हैं । इसका एक होना संभव नहीं है । 
बतएव इन दोंनों का बोध एक साथ क्रभी नहीं हो सकता है. इनमें कार्यकारण- 
भाक है। अतएव पोर्वापर्य होना आवद्यक है । अतएवं इन दोनों का बोघ पृथक 
पृथक हो होगा । ऐसी ध्थिति में शैत्यपावनत्व के बोध हेतु व्यज्ञना वृत्ति को 


स्थीकार करना हो होगा । | 
( ९ ) वेवान्तियों और वैयाकरणों के अललण्डताबाब सम्बन्धी सत द्वारा 
भरी प्रतीयभान अर्य का घोध होना सम्भव नहीं । 


अद्वतरूप ब्रह्मवादी वेदान्ती तथा स्फोटरूप दाब्दब्न ह्मवादी वैधाकरण वाक्य 
तक वाक्यार्थ को अखण्ड मानते हैं । अखण्ड वाक्य से अखण्ड अर्थ का बोध हुआ 
करता हैं ॥ अक्केला हाग्द तो अनर्थक होता है । वेदास्ती क्रियाकारकभाव को 
स्वॉकार कर उत्पन्न होने वाली बुद्धि को खण्डित अथवा सखण्ड तथा उससे भिन्न 
णर्वीत्‌ क्रियाकारकमाव रहित बुद्धि को अखण्ड बुद्धि मानते हैं ।. जैसे “तत्त्व 
मत! जादि अखण्ड वाबय अखण्ड ब्रह्म के द्योतक हैं। इनके अनुसार अखण्ड वाक्य 
का अर्ष बाच्य होता है और वाक्य वाबक होता है । अतंएवं समी अर्थ बाच्य 
होंफे ॥ पुषकरूप से प्रतोयेमान अर्थ को मानने की कोई आवश्यकता नहीं है । 


प्रथम उद्योत्तः श्ष्रे 


छगभग इसो भाँति की मान्यता वैयाक्वरणों की भी हैं। इस मत कय प्रति- 
पावान करते हुए भर्तृहरि मे लिखा है:--'ब्रह्मणार्थो यथा नाह्ति कश्चिद्‌ ब्राह्मण 
कम्बले । देवदत्तादयों वावये तथैत्र स्युस्‍्तर्थकाः ॥? बर्थात्‌ ब्राह्मण का कम्बल' 
इस अअ् में प्रयुक्त 'ब्राह्मगकस्वल' में अकेला 'ब्राह्मण! शब्द अनर्थक है, क्योंकि 
अकेला ब्राह्मण शब्द से लियी अर्थ का बोध नहीं होता है। 'ब्राह्मण्कम्बल इस 
र।स्त शब्द से 'ब्राह्मगमम्उस्धी कम्बल! इस अलण्ड अर्थ का बोच होता है । इसी 
भाँति पृथक पृथक प्रयुक्त देवदत्त' आदि शब्द अनर्थक हैं । सम्पूर्ण अत़ण्ड वाक्य 
से अखण्डवाक्यार्थ की प्रतीति हुआ करती है । 

इस भाँति उपर्युक्त दोनों ही मतों के अनुमार सम्पूर्ण अखण्डवाक्प से वाष्य, 
लद्ष्प, व्यद्ग्य तथा उनसे भी आगे जितने भी अरथों की प्रतीति होना सं मब है वह 
सब अखण्डरूप में ही हुआ करता है। अतएव व्यज्जना आदि वृत्तियों को मानने 
की कोई आवश्यकता नहीं है। 

इसके समाधान में लोचनकार का कहना हैः--यिध्प्पविभकत' इत्यादि ॥ 
आर्थात्‌ जो मनीपो वःक्य तथा वाक्‍्यार्ष को अखण्ड स्फोटरूप कहते हैं उनको भी 
सांसारिक व्यवहार को स्थिति में इस सम्पूर्ण प्रक्रिता का अनुसरण करना हो 
होगा | सांसारिक अवस्था [ अभिषा का व्यवहार ] मे ऊपर उठ जाने पर तो 
सत्र कुछ अद्वैतब्रह्म ही हो जाथा करता हैं। यह ठथ्य तो “तत्त्वालोक' ग्रन्थ की 
रचना करनेवाले 'आनन्दवर्धन! को ज्ञात ही था। अतएवं संसार में रहते हुए पद 
एवं पंदा थे की कल्पना तथा प्रतियमान आदि अर्थों को स्वीकार करना हो होंगा । 

उपयुक्त विवरण द्वारा वह स्पप्ट हो गया कि अभिधा, लक्षणा तथा तात्पयाँ 
शक्तियों द्वारा प्रतोयमान अर्थ की प्रतीति किया जाना संमव नहों है । उभके 
डिये व्यजना नाम की वृत्ति का मानना हो होगा । 

ध्वनिश्रास्त्रकार के पश्चात्‌ हुए कुछ छोगों का कथन है. कि अनुमान द्वारा 
'ब्रतोयमान अर्थ' [ व्यहूुस्थार्थ ] की प्रतीति को जा मकती है। इन मतावलस्बियों 
में महिमभट्ट का स्थान सर्वोवरि है। अतएव इस मन के सम्बन्ध में भी विधार 
कर छेना उपयुक्त हे गा:-- 

अनुमान द्वारा भी 'प्रतोयमान अधे' को प्रतोति होना सम्भव नहीं । 

महिमभद्ठु ने अपनी कृति व्यक्तिजिवेक' में घ्वनि के सम्पूर्ण उदाहरशों क्रो 


ः श्द्ए ध्वन्यालोके 


अनुमान द्वारा सिद्ध करने का प्रयास किया है। अतएवं विभाव आदि की प्रतीतति 
को रस आदि की प्रतीति का साधक लिज्भ मानकर महिमभट्ट ने अनुमान द्वारा 
रस आदि की सिद्धि करने का प्रयास किया है। उसके अनुसार अनुमान यह 
बनेगा “राम: सिताविषयकरतिमान्‌ तंत्र विलक्षणस्मितकटाक्षवत्त्वात्‌ु यः नैवं स 
नैवं यथा लक्ष्मण: । इसके उत्तर में घ्वनिशास्त्रियों का कहना है कि इस झनु- 
मान द्वारा सीता के प्रति राप्र के अनुराग का ज्ञान अवव्य हो सकता है किन्तु 
रस की प्रतीति का होना संभव नहीं है । क्योंकि हम तो उसके द्वारा सहृदयों के 
हृदय में जो अपूर्व एवं अछोकिक आनन्द की अनुभूति हुआ करती है उसको रस 
मानते हैं। दूधरी बात यह है कि ध्वनिवादी लोग विभाव आदि को रस के हेतु के 

रूप में स्व्रीकार नहीं करते हैं । अठतुएवं अनुमानवाक्य बन ही न सकेगा । तीसरी 
बात यह है कि व्याप्ति के आघार पर ही अनुमान किया जाया करता है। किन्तु 
व्याप्ति फे न होने से उस [रस] का बोष अनुमान द्वारा होना संभव हो नहीं है । 


महिमभट्ट ने 'भ्रम घामिक” आदि उदाहरणों में गोदावरी नदी के किनारे पर 
घामिक के भ्रमण के निषेध को अनुमान द्वारा सिद्ध करने का प्रयास किया है । 
ऐसी स्थिति में अनुमानवाक्य बनेगा--गोदावरीतोरं घामिक्रभीरअ्रमणायोग्यं 
सिंहबत्वात्‌ यन्‍्नेव॑ तन्‍्तनैंव॑ यथा गृहम्‌ ।” अर्थात्‌ गोदावरी नदी का 3तारा 
धार्मिक भोरू के लिये भ्रमण करने योग्य नहीं है क्योंकि वहाँ सिंह का निवास 
हैं । इस अनुमानवाष्षय में हेतु है--'घिहवत्वात्‌र तथा साध्य है--'भीरुअमणा- 
योग्यत्व”। इन दोनों की व्याप्ति इसप्रकार बनेगी-'यत्र यत्र सिंहवत्वं तश्र तत्र भीरु- 
भ्रमणायोग्यत्वम्‌! । किल्तु भीरु व्यक्ति भीरु राजा अथवा अपने गुरु के आदेश से, 
प्रिया के प्रति झनु राग से अथवा किसी अन्य कारग से भय का कारण उपस्थित 
होने पर भी जाया करता है। अतएव यह व्याप्ति ठीक नहीं है| दूसरे यह कि- 
गोदावरी के तीर पर भ्िंह का होना भी किसी प्रमाण द्वारा सिद्ध नहीं हैं । वह तो 
मात्र एक पुंड्चछी द्वारा सुना जा रहा है। इस प्रकार पक्ष [ गोदावरी तीर ]में 
हेतु का होता “प्रसिद्ध! भी है । अतएवं हेतु हैतु न होकर हेत्वाभास हो है । 
ऐसी स्थिति में अनुमान का बन सकना भी संभव नहीं है । अत: व्यज्जनावत्ति का 
स्वीकार किया जाना आवध्यक है। उसी के द्वारा, प्रतीयमान अर्थ [ व्यड्ग्यार्थ ] 
की प्रतोति हो सकेगी । 


प्रथम उद्योता श्६५्‌ 


वाष्यार् से व्यद्धचार्ष [ प्रतीयमान बर्थ ] की घभिन्नता । 
वाच्यार्थ से व्यज्भयार्थ की भिन्‍नता के सम्बन्ध में अनेक आचार्यों द्वारा हेतु 
प्रस्तुत किये गये हैं ॥ साहित्यदर्पणक्ार विश्वनाथ ने उन सभी हेतुओं का संग्रह 
केवल एक ही निम्नलिखित कारिक्रा में कर दिया है-- 
“बोद्धस्वरूपसंख्यानिमित्तकार्यप्रती तिकालानाम्‌ । 
आश्चयविषयादीनां भेदाद्भिन्नो5भिघेयतोव्यइूग्य: ॥! 


अर्थात्‌ बोडा आदि के भेद के कारण व्यज्ञ य-अर्थ, वाच्य-्मर्थ से भिन्‍न ही 
रहा करता है ।.बोढासपवन्धी भेद से यह अभिप्राय है कि वाच्य भर्थ की प्रतीति 
तो पद, पदार्थम्रात्र से व्युत्पन्न वैधाकरण भादि, सभी को हो जाया करती है 
किन्तु व्यद्भुय-मर्थ को प्रतीति तो मात्र सहृदयों को ही हुआ करती हैं | अतएव 
चोदा की दृष्टि से वाच्यार्थ से व्यडुग्यार्थ को पृथक्ष मानना ही उचित है । भ्रम 
घामिक *” इत्यादि “उदाहरण 'स्वरूप की दृष्टि से दिये गये हैं। इत उदाहरणों में 
कहीं वाच्यार्थ विधिपरक है तो व्यडम्यार्थ निपेधपरक तथा यदि वाच्यार्थ 
निषेषपरक है तो व्यज्भयार्थ विधिपरक । 'संल्या? सम्बन्धी भिन्‍नता से अभिप्नाय 
है व्यडम्यार्थों का अनेक प्रकार का होना । जैसे-किसी के द्वारा यह कहे जाने 
पर कि “गतोःस्तमर्क:! अर्थात्‌ सूर्य छिप गया | वाघ्यार्थ एक ही होगा क्रिन्तु 
व्यडूग्यार्थ अनेक हो सकते हैं--( अ ) सन्ध्योपासन का समय होगा, ( ब ) खेल 
बन्द करो, ( स ) भ्रमण के लिये चला जाय, ( द ) 'कान्तममिसर' इत्यादि 
व्यड्ग्य।र्थ हो सकते हैं । “निमित्त! की दृष्टि से भी. दोनों में भिन्‍नता दआ 
करती है । वाच्यार्थ के बोध का निमित्त हुआ करता है संकेतग्रह । व्यडस्पार्थ 
का निमित्त है सहृदय का होना इत्यादि। अतए्व दोनों में निमित्त सम्बन्धी 
भिन्‍नता भी है। "कार्य! की दृष्टि से भी दोनों को भिन्‍तता है । वाध्प्रार्थ केवल 
अतीति कराने वाला हुआ करता हैं जब्र कि ध्यद्ग्यार्थ चपत्कारोत्पादक हुआ 
करता है । दोनों में 'काल' की दृष्टि से भी भेद है क्योंकि वाच्यार्थ की भ्रतीति 
सर्वप्रथम हुआ करतो है और ब्यड्य्यार्थ की प्रतीति बाद में | माल्रय' की दृष्टि 
से भी दोनों की भिन्नता ह्ै--दाच्यार्थ शब्द के आश्रित रहा करता है तथा 
व्यड्म्यार्थ उसके एकदेश, प्रकृति-प्रत्यय, वर्णसख्धुटना आदि में रह सकता है। 
“ब्रिषय! सम्बन्धो भेद का उदाहरण मूल में दिया जा चुका है। 'कस्य वा न 


१६६ घ्वन्यालोके 


भवति रोषों? इत्यादि में वाच्यार्थ के बोध का विषय 'नाव्रिका' है और व्यडः्यार्थ 
के बोध का विषय 'नायक! है । 
इस भाँति वाच्यार्थ और व्यड्ग्यार्थ के मध्य अनेक प्रकार के भेदों करा होता 
स्पष्ट ही है । अतएव व्यडम्यार्थ को वाच्यार्थ से भिन्‍त मानना ही उचित है । 
ध्वन्यालोक: 


काध्यस्पात्मा स एवार्यस्तथा चादिकवेः पुरा। 
क्रौ्दन्दवियोगोत्य: शोकः इलोकत्वसागत: ॥ ५ ॥ 


प्रतीयमान रस ही काथ्य की आत्मा -८ 

( कराब्यस्थ सात्मा ) काव्य का आत्मा. ( स एवं ) वही ([ प्रतीयमात रस ) 
(कर्थ ) है जैसा कि (पुरा ) प्राचीनकाल पें ( क्रोश्वद्व न वियोंगोत्य: ) क्रौद् 
( पक्षी ) के जोड़े के वियोग से उत्पदन आदिकवि वाल्मीकि का ( शोकः ) [ करुण 
रस का स्थायीभाव ] ( इलोकत्वमागतः ) इलोक [ काव्य ] रूप में परिणत हो 
गया ॥ ५॥ 


[ लोचनम्‌ ] 


एवं 'प्रतोयम्तानपुनरन्‍्यवेव” इतीयता ध्ननिस्वरूपं व्यास्यातम्‌ । अधुना 
काव्यात्मत्वभितिहा सव्याजेन श्वच॒ वर्शयति--फाव्यस्यात्मेति ॥ घ॑ एवेति 
प्रतीयमानमात्रे5पि प्रफ्रास्ते तुतीय एव रसध्वनिरिति मन्तव्यम्‌ ॥ इतिहाध- 
बलात्‌ प्रकान्तवृत्तिप्रत्यार्थथलाच्च । तेन रस एवं वस्तुत आत्मा, वस्त्वलजूधर- 
ध्यनी तु सर्वया रस॑ प्रति पर्यवस्थेते इति वाच्यादुश्कृष्टो तावित्यप्रिप्रायेण 
“ध्वन्ति: फाध्यस्यात्मा' इति सामान्येनोक्तम्‌ ॥ शोक इति । फौश्चस्य हन्द्रवियो- 
गेन सहचरीहननोद्भूतेन साहचय॑ध्वं सनेनोत्थितः यः शोक: स्थायिभावो निरपेक्ष- 
झाबत्वाद्विप्रलम्भशृद्भारो बितरतिस्थायिप्तावावन्‍्य एवं, स एवं तथाघुतविभाव- 
तदुत्याक न्दाद्यनुनावचर्वणया हृदयसंवादतन्मयी भवनफ्रमादास्वाद्यमानतां प्रतिपष्ठ+ 
हरुण रसरूपतां लौक्षिकशोकव्यतिरिक्तां स्वचित्तव्रुतिसमास्वाद्यसारां प्रतिपन्नो- 
रफ्तपरिपूर्णकुम्पोज्चलनवच्चि त्तवु त्तिनिःष्पन्वस्वभाववाग्विछ पादिवच्च समया- 
नपेक्षत्वेषपि चित्तवृत्तिग्यड्जकत्वादिति नयेनाक्ृतकतपेवाबेक्ष॒षशात्सघुचितश्ञब्द- 
जछुन्दो वृत्तादिनियन्प्रितश्लोकरूपतां प्राप्त: । 


प्रथम उद्योतः श्र 


सा निषाद प्रतिष्ठाों त्वगसगम।) शाशवती! समा: । 
यत्कौ्वमिथुनादेकसवरधीः फासमोहितम्‌ ॥ इति । 


इस भाँति 'प्रतीयमान फिर दूसरा ही' इतने से ध्वनि के स्वरूप को 
व्याख्या कर दी । इस समय इतिहास के रूप में भी काव्यात्मत्व दिखलाते हैं-- . 
काव्य का आत्मा--। वही” इस दब्द द्वारा सम्पूर्ण प्रतीयमान के प्रक्रान्त होने 
पर भी तीक्तरा 'रसघ्वनि! ही [ काव्य की आत्मा ] मानना चाहिये ॥ एक तो 
इतिहाम़ के बल से और दुसरे प्रक्रास्तवृत्तिग्रन्थ के अर्थ के बल से । हससे “रस” 
ही वस्तुतः [ काव्य की ] आत्मा है । वश्तुष्वनि और अलझ्भारध्व॒नि तो सर्वश्ा 
रस के प्रति हो पर्यवसित होती हैं | अतएवं वाच्य की थकपेक्षा वे दोनों उत्कृष्ट 
होठी हैं । इस अभिप्राय से 'ध्वति काव्य का झात्मा है यह सामान्यरूप से कह 
दिया गया है | शोक--। क्रौद्ध के इन्द्र वियोग से अर्थात्‌ सहचरी क्रोश्ची के 
मारे जाने से, साहचर्य॑ [| साथ ] के ध्वंस हो जाने के कारण उत्पन्न जो झोक- 
रूप स्थायीभाव, [ वह ] निरपेक्ष भाव के कारण विप्रलम्म श्ज्जार के गरोग्य 
'एति! स्वायोभाव से भिन्न ही है। वही [ छोक ] उप्र प्रकार के विभाव ठथा 
उससे उत्पन्त भाक्रन्द आदि अनुभाव के आस्वादन द्वारा हृदय के संवाद 
ओऔर फिर तन्मयीभाव के क्रम ते आस्वाद्यमान अवध्या को प्राप्त होकर, लौकिक 
शोक के अतिरिक्त चवंयिता के अपने चित्त की द्वुति के द्वारा समास्वाद्यन्सार 
कछंणरस की खूपता को प्राप्त; जैसे जल से भरा हुआ .घट छलका करता है बौर 
जैऐे चित्तवृत्ति के निष्यन्दरूप वाणी के विलांप आदि हुआ करते हैं उसी माँति 
समय! [ शब्द के सद्स्‍ुत | की भ्रपेक्षान रखने पर .भी [ वचन ] चित्त्वृत्ति 
के व्यज्ञक हुआ करते हैं, इस न्याय से स्वाभाविक्रहूप से हो, आवेश के कारण, 
समुचित दाब्द, छन्‍द, धृत्त आदि से नियमित होकर “इलोक' की रूपता को ग्राप्त 
हो गया । 

'हे निषाद ! [ व्याध, बह्देलिया ] काम से मोहित क्रौश्व पक्षी के जोड़े में से 
एक [ क्रौद्ज ] को तूने मार डाला है, अतएवं शाइवत वर्ष पर्यन्त [ अन्त काल 
तक ] तुम प्रतिष्ठाको प्राप्त न हो । 

( अशुवोधिनी ) 
चतुर्थ कारिका 'ध्वनि” के स्वरूप का विवेचन किया गया | अब इतिहास 


घ्वन्यालोके 
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को दृष्टि से भी यह सिद्ध किया जा रहा है कि वह ध्वनि ही वस्तु तः काब्य की 
श्रात्मा है। इस स्थल पर प्रकरण तो मात्र प्रतीयमान का है फिर भी आदिकवि 
के इलोकरूप ऐतिहासिक उदाहरण से तथा कह द्वारा की गई वृत्ति के 
श्राघार पर 'स एव!-का भर्थ 'रसध्वनि' ही निश्चित होता है। इसलिये वाह्तत्र 


में 'रसध्वनि ही काव्य की आत्मा है,' यही अर्थ. समझना अभिप्रेत है। वस्तु 
एवं कलद्भार घ्वनिययां उसी स्थल पर काग्यलूपता को धारण किया करतो हैं कि 
जिस स्थल पर वे रंसध्वनि पर्यवस्तायी हुआ करती हैं। वैसे तो ये दोनों ही 
ध्वनियां वाच्यार्थ की अपेक्षा उत्कृष्ट ही हुआ करती हैं । अतएवं साम्रान्यरूप पे 
“ब्वनि? को हो 'काव्य की आत्मा” कह दिया गया हैं । 


जब क्रौद्यी के सहचर का वध कर दिया गया तथा उसके परिणामस्वरूप 
दोनों का साहचर्य भज्ज हो गया तो उससे जिस शोक की उत्पत्ति हुई उसे 
विप्रलम्भ श्ड्भार के स्थायीभाव 'रति' का संचारीभाव नहीं कहा जा सकता है | 
इसका कारण यह है कि जब॒ तक पुनर्मिलन की आशा रहा करती है तभी तक 
हम उस्ते रतिस्थायीभाव में रख सकते हैं। सहचरहनन के पढ्चात्‌ आलम्बन के 
विच्छिन्न हो जाने के कारण शोक रति की सीमा से बाहर हो गया है | वह 
“शोक! स्थायीभाव ही था, संचारीभाव नहीं । इसके श्रतिरिक्त विप्रलम्भ श्वगार 
का स्थायीभाव “रति” तभी हुआ करतो है कि जब नायक-नायिका दोनों ही 
उपस्थित रहा करते हैं। दोनों में मिलन न होने के कारण सापेक्षता रहा करती 
है । कहने का तात्पर्य यह है कि विप्रलम्म श्वज्भार सम्बन्धी स्थायीमाव 'रति” 
सापेक्षयाव है । इसके विपरीत 'शोक' नामक स्थायीभाव निरपेक्ष हुआ करता 
है । शोकरूप स्थायीभाव में आलम्बन विभाव नायक-नायिका में से कोई एक 
दिवज्ुत हो जाया करता है। परिणामस्वरूप पुनर्मिलन की आशा भी तमाप्त हो 
जाया करती है । “मा निषाद! इत्यादि पद्य में क्रोश्व के जोड़े में से एक व्याध के 
बाण द्वारा मारा जा चुका है। भरतएव दोनों के साहचर्य के नष्ट हो जाने के कारण 
यहाँ विप्रलम्ब श्युज्ूार का स्थायीमाव रति न होकर करुण रस का स्थायीभाव 
“शोक ही मानना पूर्णतया उचित है । 

वाल्मीकी ऋषि के चित्त में वासनारुप में जो शोक विद्यमान था उसे 'रस” 
की सभी सामग्री उपलब्ध हो गई । मृत 'कौश्च” आलम्बन था ॥ उसके वियोग में 


प्रथम उद्योतः श्र 


झदन करती हुई क्रौद्यी भाश्नय थी । क्रौदी का आक्रन्दन हृत्यादि अनुभाव तथा 
विषाद इत्यादि संचारीभाव थे । इनकी उपलब्धि से अनुभावों के आस्वादन द्वारा 
क्रौद्ध. सम्बन्धी शोक के साथ महाकवि का शोक एकरूपता को प्राप्त होकर 
तन्मयौ स्थिति को प्राप्त हो गया । यह शोक! लौकिफ़ शोक से सर्वथा भिन्न था । 
ऋषि ने इस अलौकिक शोक को चित्त की द्रुति द्वारा आस्वादन किया | यह 
आस्वादन ही उस शोक का परिवर्तित स्वरूप 'करुणरस्तः ही है | इस भाँति ऋषि 
द्वारा जब करुण रस की अनुभूति की गई तभी उनके मुख से अनायास हो छन्दो- 
मयी वाणी निसृत हो पड़ी । जिस भांति भरा हुआ घड़ा छछूक पड़ा करता है 
अथवा अतिदु:ख भादि से युक्त चित्तवृत्ति के होने पर अनायास ही मुख से दुःख- 
जनित शब्द निकल पड़ा करते हैं। उसी भांति ऋषि का शोक करुण रस की 
स्थिति में पहुँचकर इलोक के रूप में परिणत हो गया । 
ध्वन्यालोक:ः 

विविधवाच्यवाचकरचना प्रपश्चचारुण: काव्यस्य स एवार्थ: सारभूतः । 
चादिकवे: वाल्मीके: निहतसहचरीविरहकातरक्रोश्चाक्रन्दजनितः शोक 
एवं इलोकतया परिणत्त | 

नाना प्रकार के वाचक [ शब्द ], वाच्य [ भर्थ ] और सच्चूटना के प्रपश्च 
से सुन्दर काव्य का सारभूत [ आत्मा ] वहो [ प्रतीयमान रत ] भर्थ है। जैसा 
कि [ व्याघ के बाण से विद्व किये गये, मरणास्तन्न अतएवं ] अपनी सहचरी के 
बियोग से कातर [ जो ] क्रौश्व [ तत्कर्तुक अथवा क्रोंचोहेश्यक क्रौद्योकर्तृंक ] 
की चीख [ श्राक्रन्द ] से उत्पन्न आदि कवि वाल्मीकि [ वाल्मीकि के अध्यन्तर 
विद्यमान करुणरस का स्थायिभाव ] का शोक इलोक [ “मा निषाद” इत्यादि ] रूप 
में परिणत हो गया । 

[ लोचनम्‌ ] 

न तु धुने: शोक इति मस्तव्यम्‌ । एवं हि सति तद्दुःखेन दुःखित सोडषि 
इति छृत्वा रसस्पात्मतेति निरवकाशं भवेत्‌ । न घच बुःखसंतप्तस्येषा बशेति॥ 
एवं. चर्वणोचितशोकस्थायिम्तावास्मककरणरसप्रतुष्चल मस्वन्तावत्वात्थ एव 
काव्यस्थात्मा सारपृतस्वभावोष्परशाब्वव लक्षण्पकारफः ॥ 

एतवेबोक्त॑ हृदयवर्षणे-यावत्पूर्णो न चैतेन तावन्नेव बमत्यमुम्‌! हति। 





श्छ०. . ध्वन्यालोके 


अगस इतिच्छास्वसेनाडागमनेन । स एवेल्येवफारेणेद्साह-नाथ्य आास्लेति ) तेव 
यदाह भटुनायका-- 

शब्दग्राधान्यमाशणित्य तत्र धास्ष्ं पृथरिविदुः ॥ 
। अथंतत्वेन युक्त तु वदन्त्यास्यानमेतयों: ॥॥ 
॥ हयोर्गुणस्वे व्याणरप्राधान्ये काव्यधीसंवेत्‌ । ४ 
॥| इति तदपास्तम्‌ । व्यापारों हि यदि ध्वतनात्मा रसनास्वभावच्सल्ापूर्वे- 
| सुक्तंम्‌ | अथामिध॑व व्यापारस्तथाप्यस्था। प्राघान्य नेत्यावेदितं प्राक्‌ ३ 
। श्लोक॑. व्याचष्टे--विविधेति । विविध तत्तद्रिष्यछजनी यरसाजुमुण्येत 
विचित्र कृत्वा वाच्ये बाचके रचनायां च॒ प्रयस्तेन यच्चाव शब्बार्शालिज््ारगुण- 
युक्तमित्यथ: । तेन सर्वेत्रावि ध्वननसख्भावेषपि न तथा व्यवहार: ॥ आम 
सद्भावेईप क्वचिदेव जीवव्यवहार इस्युकत॑ प्रागेव । तेन॑तन्निंरवकाशस्‌ ॥ यढुबत 
हृदयदर्पणे -- सत्र तहि काव्यव्यवहार। स्थात्‌ इति॥ निहतसह॒चरीति' विभाव 
उक्त: । आाफ़न्दितशब्देनानु भाव: । जनित इति ॥ चर्बणागोचरत्वेनेति शेष? । 

[ गह झोंक ] मुनि का शोक है, ऐसा नहीं मानना चाहिये । क्‍योंकि ऐसा 
होने पर उस [ क्रौश्न ] के दुःख से वह भी दुःखित हो जाते हैं, अतएवं रस की 
आत्मा होता निरवकाश हो जायगा । दुख से संतप्त की ऐसी दशा [ कि वह 
शाप हेतु इलोक का निर्माण करें ] नहीं हुआ करती है | इस भाँति चर्वणा के 
.योग्य शोकरूप स्थायिभाव वाले करुणरस से प्रवाहित होने के स्वभाव के कारण 
वहो काव्य का आत्मा अर्थात्‌ सारभूतस्वमाव एवं दूसरे शब्दबोध से वेलक्षण्प 
करने वाला है । 

इस हो हृदयदर्पण में कहा है--जब्र तक इस [ रस ] से भर नहीं 
जाता, तब तक हुँउसका वभन नहीं करता है ।? [ वाल्मीकि के मा निषाद” 
इत्यादि पद्म में-] 'अगमः' में वेदिक नियमानुसार “अद' का आगम हुआ हैं । 
“वही” इस “एव! [ ही ] के द्वारा यह कहा है--दूसरा, आत्मा नहीं हैं 
इसलिये जो कि भरट्टनायक ने कह्दा है-- 

. 'शब्द की प्रधानता का आश्रय लेकर शास्त्र को पुथक मानते हैँ, अर्थदत्व 
से युक्त को तो 'आल्यान' कहते हैं और ह॒न दोनों [ शब्द गौर अर्थ ] के गुणी- 
भूत होने की दशा में व्यापार की श्रघानता होने पर काव्यबुद्धि हो जाती है ४ 
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इस प्रकार उसका निराकरण हो गया; यदि ब्वननहूप व्यापार आस्वादन 
स्वमाववाला है तो आपने कोई अंपूर्व [ नई | बात नहीं कही । यदि अभिधा 
ही व्यापार है तथांपि इसकी प्रत्रानता नहीं होती है । यह पहले ही बतलायाः 
जा चुका हुँ। ः 


[ अब ] इलोक की व्याब्या करते हैं --विविध्! अर्थात्‌ नानाप्रकार 
झअभिव्यञ्जनीय रस की अनुकूलता के साथ विचित्रता को लिये हुए । वाच्य, 
वाचक और रचना में प्रपञ् के द्वारा जो सुन्दर अर्थात्‌ शब्द और अर्थ, गुण और 
अछछ्भुएर से युक्त +। अतएव सर्वत्र ष्वनन के होते हुए भी वैसा | काव्यत्व का | 
व्यवहार नहीं होता है । पहले ही यह कहा जा चुका है कि आत्मा के होते हुए 
होने पर भी कहीं-कहीं ही 'नीव” का व्यवहार होता है । अतएंव इस बात का 
कोई अवकाश ही नहीं जो कि हृदयदर्पण में कही गई है--'ठत्र तो सर्वत्र काव्य 
का व्यवहार होगा ।” “निहतसहचरी” के द्वारा दिभाव का कथन किया गया है 
“आक्रन्दितः छाब्द से अनुभाव [ कहा गया हैं । ] 'जनित' शब्द के साथ 'चर्वणा- 
गोचर होने से” [ इतना और जोड़ दिया जाना चाहिये ]। 

( आशुबोधियों ) 

यह शोक मुनि का शोक नहीं है, ऐसा कहना उचित प्रतीत नहीं होता है 
क्योंकि छोचनकार स्वयं हो लिखते हैं कि 'कोश्न 'शोक” स्थायिभाव का आल्म्बन 
विभाव है । ऐसी स्थिति में यह कहा जाना उचित नहीं हैँ कि शोक क्रोश्ज के 
अम्यन्तर था। सिद्धान्त यह है कि 'रस का आस्वादन अथवा रघानुभूति तो 
सामाजिकों [ दर्शकों, पाठकों ] को हुआ करती है । अतएद सामाजिकों में ही 
रस फी सत्ता स्वीकार किया जाना उचित है ॥ इस सिद्धान्त के अनुसार यह 
स्पष्ट हो जाता है कि आलम्बन में रस की सत्ता का स्वीकार किया जाना 
सर्वथा अनुचित एवं अग्राह्म है। मुनि वाल्मोकि के अतिरिक्त कोई अन्य सामा- 
जिक वहाँ उपस्थित भी नहीं है । अतएव मुनि में हो 'शोक! को जागृति का- 
होना उचित तथा स्वीकरणीय है । 

उपर्युक्त विवरण लछोचनकार तथा दोधितिकार दोनों के अनुसार प्रस्तुत 
किया गया है । फिर भी यहाँ यह विचार कर लेना आवश्यक है कि वस्तुतः यह, 
शोक है किसका ? झ्योक क्रौद्ध का हो सकता हे कि जिसका व्याध द्वारा हनन 
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१७२ घ्वन्या छोके 


किया गया. है । यह जोक क्रौद्यी का भी हो सकता है कि जो अपने सहगामी 
क्रौद्ध के वियोग से दुःखी है । इसके अतिरिक्त यह शोक प्रत्येक्षदर्शी मुनिवर 
चाल्मीकि का भी हो सकता है । सहृदय सामाजिक के शोक के सम्बन्ध प्तेंतो 
प्रइन ही उत्पन्न नहीं होता है क्योंकि यहाँ पर रपतास्वादन सम्बन्धी प्रक्रिया 
क्‍ के बारे में विचार नहीं किया जा रहा है । यहाँ तो केवल विचार यह किया जा 
| रहा है कि मुनि का छोक किस भाँति इलोकछूप में परिणत हो गया? उसको 
| प्रक्रिया क्या रही ? 


हस दृष्टि से तीनों ही प्रकार के छोक़ों के बारे में विचार करना है। क्रौद् 
सम्बन्धी शोक तो काव्यखूपता में परिणत नहीं हो सकता. क्योंकि क्रौद् तों 
शालम्बन हैं तथा आलूम्बन का भाव रप्तरूपता को प्राप्त नहों कर सकता हैं । 
क्रौद्वी का शोक भी रसरूपता को धारण नहीं कर सकता है कयोंक्रि 'शोक' एक 
'क्रियारहित भाव है । शोक की पराकांष्ठा हाथ पैर ढोले पड़ जाने तथा चेतना 
की शिथिलता में हों जाया करती है । किन्तु उप्त शोक का इलोकरूप में परिणत 
हों जाना सक्रियता का परिणाम हैं। जो कि शोकसदृश क्रियारहितभाव में संमव 
ही नहीं है । भत्र दोष रहा मुनि का शोक । इसमें भी पूर्ववत्‌ निष्क्रियता रदेगी । 
परिणामस्वछूप इलोकरूपता संभव न हो सकेगी । वाल्मीकि का शोक पूर्णठया 

द्व न होकर सहानुभूतिप्रिश्रित शोक है। इस्त सहानुभूति.के मिश्रण से हीं 

शसनीयता को उत्पत्ति होती है । लोचनकार का यही अभिप्राय है । 

भट्टनायक ने शब्द तथा शर्थ फी गोणता दो स्वीकार कर व्यापार की 
अधानता में ही काव्यसंज्ञा को स्वीकार किया है। उनके इस कथन का उत्तर 
देते हुए लोचनकार ने लिखा कि यदि भट्टनायक का व्यापार की प्रधानता से 
अभिप्राय व्यंजनावृत्ति से है तब तो वह हमारी ही बात होगी। “अभिषा' 
व्यापार सम्बन्धी निराकरण तो पहले ही किया जा चुका है । 

इस पर दीधितिकार द्वारा यह कहा गया कि “आस्वादन की प्रक्रिया सर्व- 
जनसंत्रेद्य नहीं है अतः उप्क्ा स्पष्ट क्रिया जाना आवश्यक है ।' वैसे भट्टनायक 
क्ो व्यंजनाथ्यापार अभिमत नहीं है । फिर भी यदि भट्दनायक ध्वननव्यापार 
को ही व्यापार मानते हैं तो लोचनकार को इसमें कोई आपत्ति नहीं है । 

अब इलोक की व्याख्या करते हैं-"विविघ धाब्द का अर्थ है--विचित्र 
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प्रथम उद्योतः श्छ्के 


प्रकार के । रसाभिव्यक्ति के तत्व हैं:--वाच्य, वाचक तथा रचना । इन तोनों 
के प्रण्ख़ से ही काव्य में चारुता [ सौन्दर्य ] की उत्पत्ति हुआ करती है वाच्य 
की चारुता का अर्थ है अर्थालद्धुार,' वाचक की चारुता का अर्थ हैँ 'शब्दालच्कुर 

तथा रचना की चारुता का अर्थ है--'गुण” । जिस स्थान पर इन तीनों तत्वों 
का सौन्दर्य रस के अनुकूल होकर उपस्थित रहा करता है वहीं पर काव्य 
नाम की सार्थकता हुआ करती है । तथा उस काव्य का व्यडूग्यार्थ अथवा रस- 
घ्वनि हो काग्य की आत्मा का .रूप घारण किया करता हैं । इसी कारण ध्वनन- 
व्यापार के सवंत्र विद्यमान होने पर भी काव्यत्व का व्यवहार सर्वत्र नहीं हुआ 
करता है । जिस भांति सर्वत्र आत्मा की सत्ता के विद्यमान होने पर भी जीव” 
शब्द का व्यवहार सर्वत्र नहीं हुआ करता है। ऐसी स्थिति में हृदयदर्पण में: 
कही गई “ध्वनि को काव्य की आत्मा स्वीकार कर लेने पर सर्वत्र काव्य का 
व्यवहार होने लगेगा” का निराकरण स्वतः ही हो जाता है | 'निहतसहचर/ 
इसके द्वारा [ आल्म्बन ] विभाव का कथन किया गया है । “आक्रन्दित” शब्द 
द्वारा अनुभाव का | 'जनित? का अर्थ है-चर्वणागोचर होने के साथ ही जो 
अनुभूति का विषय बना करता है । 

घ्वन्यालोक! 


छोको हि करुणस्थायिमाव: । प्रतीयमानस्य चान्यभेददर्शनेषपि रस- 
भावमुखेनैवोपलक्षणं प्राघान्यात्‌ । 

शोक! कछणरस का स्थायिभाव है। यद्यपि प्रतीयमान के भनन्‍्य [ वस्तु, 
अलख्ुार और ध्वनि ] भेद भी दिखलाये गये हैं किन्तु 'रस” शआांदि की प्रधानताः 
से रस और भाव द्वारा ही उनका उपलक्षण .[ बोघन या ज्ञापन ] हुआ 
करता है । 

[ छोचनम्‌ |] 

ननु झोकचर्वणातो यवि श्लोक उद्भुतस्तत्प्रतीयमानं वस्तु काव््यस्यात्सेलि 
कुत इत्याशडक्याह-- शोकोहीति । करुणस्य तच्चवंणागोचरात्मनः स्थायिभावः ६: 
क्ोके हि स्थायिभावे ये विभावानुभावास्तत्समुचिता चित्तवृत्तिश्रव्यंमाणात्मा: 
रस इत्पोबित्यात्स्थापिनो रसतापत्तिरित्युच्यते प्राक्स्वसंविदितं परत्रानुसितं: 
जल जित्तयुत्तिजातं संस्कारक्रमेण हृदयसंवादमादधानं चर्बणायामुपयुज्यते यत॥ ॥. 




















श्छ्ड ध्वन्यालोके 


लनु प्रतोयमानरूपमात्सा तत्न ज़िशेदं प्रतिपादितं न तु रसेकरूपस्र, सचेन चेतिः 
हासेन रसस्यैवात्मभुतत्वघुक्‍्तं पवतीत्याशडू:घाब्युपगमेनेबीत्तरसाह-- अती ये 
मानस्थ चेति । क्षय्यों भेदो यस्त्वलडूतरात्मा । सावग्रहणेन व्यकिचारिणो$पि 
चरव्यंभाणस्व तावस्मात्राविधास्तावपि स्थायिचवंणापयंव प़ानोचितरसप्रतिष्ठाभनः 
अ्याप्पापि प्राणत्वं ऋवतोत्पुक्तम्‌ । यथा-- 
नखं चखाग्रेण विघट्टयन्ती विवतेयन्तो वलूय॑ विलोलम । 
बामस्द्रमाशिड्जितनू पुरेण पादेन मन्दं लुवमालिखस्ती।। 

इत्यन्न लज्जायाः । रसप्ावशब्देन च तदाभासतत्पद्मभावपषि संभृहीतावैब, 
अवान्तरवेचित्येषपि तदेकरूपत्वात्‌ । प्राघान्यादिति । रसपर्यवसतानादित्यर्षः । 
सावस्मात्रविश्वान्तावपि. धान्यश्ाब्दवंसक्षण्पक्षारित्वेन वस्ट्वलडुगरघ्वनेरपि 
जीवितत्वमोचित्यादुक्तमितिप्नाव: ॥ ४ ॥ 

यदि शोक” की चर्वणा से इलोक उत्पन्न हुआ तो फिर प्रतीयमात [रसखूप] 
वस्तु को काव्य की आत्मा? कैसे कहा जा सकता हैं ? इस प्रकार की आशद्धा 
करके कहते हैं :--शोक ॥ करुग रस का स्थायो नाव शोक है । शोकचर्वणा 
का प्रत्यक्षीकरण ही करुण रस की आत्मा है। इसी कारण करुण का रपक्ष 
स्थायिभाव 'शोक' माना गया है । निस्सन्‍्देह शोक के स्थायोभाव होने पर जो 
विभाव-अनुभाव हैं उनके समुचित चित्तवृत्ति चर्व्यमाण रूप रप्त हो जाया करती 
है। इस बौचित्य के आधार पर स्थायीभाव रस की दा को प्राप्त कर लिया 
करता है, ऐसा कहा जाता है। पहले अपने में संविद्धित ( अनुभूत ) तदनन्तर 
दूसरे में अनुमित चित्तवृत्तिसमूह संस्कार के क्रम से हृंदय संवाद को प्राप्त करता 
हुआ चर्वणा में उपयोगी होता है । जब क्रि प्रतीयमानः रूप आत्मा है; उसमें 
तीन भेदों का प्रतिपाइन हुआ है न कि एकमात्र रस रूप प्रतीयमान [ही प्रति: 
पादित है ] इस इतिहास में रप्त का ही आत्ममूतत्व कहा गया है ऐसी 
शड्भूत करके स्वीकृतिपूर्वक उत्तर दे रहे हैं--'प्रतोयमान के! ! अन्य भेद अर्थात्‌ 
वस्तु और अलंकाररूप भेद भाव गब्द के प्रयोग द्वारा यह कहा गया है कि 
चर्वणागोचर व्यभिचारीभाव की भी प्राणरपता होती है। यद्यपि उतने में ही 
विश्रान्ति न होने पर भी स्थायीमाव की चर्वणा के पर्यवसानरूप उचित “रस! की 
अतिष्ठा को न प्राप्त करके भी श्रागत्व बंन जाता है, यह कहा हैं, । जैसे -- 

'नख को नख के अग्रभाग से घिसती हुई, चञचछ वलय [ कद्भ[ण ] को इधर- 








बा म उद्योत्तः श्छ५्‌ 


उधर हंटाती हुई और गंभीर स्वर में बजते हुए नूपुरों से युक्त अपने पैर से घोरे- 
घोरे भूमि को कुरेदती हुई ॥ 

यहाँ पर लज्जा का । 'रसत और भाव! हदाब्दों से उनके प्रवास और प्रशम 
सगृहो हो जाते हैं । क्योंकि अवान्तर वैचित्ा होने पर भी वे एक ही रूप के हैं । 
प्रावान्य से--) अर्थात्‌ रस में पर्यवसतान से । अभिप्राय यह हैं कि वस्तु और 
अलंकार के स्त्छ्पमात्र में विश्वान्ति के न होने पर भी दूगरें जब्द का बोघ से 
बैलक्षण्पकारी होने के कारण भौचित्य होने से वस्तुज्वप्ति तथा अलद्भार घ्वनि 
का भी जो घितत्व कह दिया गया हैं ॥। ५ ॥ 

( आाशुद्रोधिनी ) 

[ 'चवंणा'--पुनः पुनः आस्वादनछूप एक्र अलौकिक व्यापार है। इमके 
द्वारा चित्तवृत्ति का रसानुभूति की दशा में आस्वादन हुआ करता है । इसके पूर्व 
चित्तवृत्ति हृदयसंबाद. की स्थिति में पहुँच कर तनन्‍्मयीभाव को प्राप्त किया करती 
है । तभी उसकी “चर्वणा' हुआ करती है। ] 

यदि छोक की चर्वणा द्वारा इछोक की उत्पत्ति मान ली जाय तो यह कह 
सकना कैसे संभव हो सकता है कि 'प्रतोयमान वस्तु” काव्य की आस्मा है ? इस 
जड्भआ का ही समाघान करने की दृष्टि से मूल में कहा गया हैं कि 'शोक' करुण 
रस का हो स्थावीभाव हैं। शोक की चर्वणा का प्रत्यक्षेकरण ही करुणरत्र को 
आत्मा है । इसी कारण कषणरस का स्थायीभाव 'छोक! माना गया है । शोक के 

. स्थायीभाव होने पर इसके जितने भी विभाव, अनुभाव हुआ करते हैं, करुण के 
अनुकूल उन सभी फी एक थितृवृत्ति बन जाया करतो हैं। जब उस चित्तवृत्ति 
का आस्वादन किया जाया करता हैं तब वही रस को रूपता को धारण कर लिया 
करतो है ॥ रस के आस्वादन में स्थायोभाव की यही उपयोगिता है । इसी कारण 
यह कहा जाता है कि स्थायोमाव ही विभाव आदि से पुष्ट होकर रस की छरूपता 
को प्राप्त किया करता हैं । 

रुति, शोक, क्रोध आदि भावों का लोक प्रतिदिन अनुभव किया जाया करता 
है । ये सभी भाव हमारी चित्तवृत्ति में स्थायी रूप से रहा करते हैं । जब हम 
बिनाव, अनुभाव बौर संचारीभावों के माध्यम हारा अन्य व्यक्तियों में बसे अनुमित 
शर्थातृप्रतीति के योग्य करते हैं तब संस्कारों की परम्परा से वह भाव हमारे 








१७६ ध्वम्यालोके 


हृदयगतभाव के साथ मेल खा जाया करता है । इस भाँति का वह भाव आस्वादन 
करानेमें उपयोगी होता है । हे 
जब यहाँ यह प्रदन उत्पन्न होता है कि प्रतीयमान अर्थ को काव्य की 
| आत्मा कहा गया है। प्रतीयमान अथ तीन प्रकार का होता है वस्तु, अलंकार और 
| रस की दृष्टि से । किन्तु “रस” को ही काव्य की आत्मा बतलाया गया हैं। ऐसी 
स्थिति में प्रतीयमान अर्थमात्र को काव्य की आतष क्यों कहा गया है? इसी के 
| सभाघानहेतु यह लिखा गया है कि यद्यपि प्रतीयमान के दुपरे भेद भी दृष्टिगोचर 
॥ होते हैं किन्तु उनमें प्रमुखता रस तथा भाव की ही हुआ करती है। यहाँ पर रस- 
| घ्वनि के अतिरिक्त भावध्वनि को भी स्थान प्रदान किया गया है । रपत से पृथक्‌ 
ावष्वनि' कहने का अभिप्राय यह है कि यदा कदा व्यभिवारीभाव का आस्वा- 
दन भो रस के रूप में हो जाया करता है | हाँ, इतना अवद्य है कि रस के जैसा 
॥ न तो आस्वादन ही इरामें होता है और न उसे रस जैसी प्रतिष्ठा ही प्राप्त हुआ 
॥| करती है। फिर भी उतने से ही सम्बन्धित व्यभिचारीभाव भी उस काव्य का श्राण 
बन जाया करता है। जेंसे-- 


लायिका अपने नाखून को दूसरे नाखुन के अग्रभाग से घिस रही थी | चंचल 
कंकण को बार-ब।र एक्र ओर से दूमरी ओर हटा रही थी तथा अपने पैर के 
नाखून से पृथ्वी को कुरेद रहो थी जिसके कारण नूपूरों से निकलने वाला शिक्षा- 
दाब्द अत्यन्त मधुर तथा गंभीर प्रतीत हो रहा था ।* 





इस उदाहरण में 'लण्जा' नामक भाव ही ध्वनि-कराव्य का प्राण है। रस 
तथा “भाव शब्दों से उनके आभास तथा उनके प्रशम का भी ग्रहण हो जाता है । 
यद्यपि इसमें अवान्तर विचित्रता हुआ करती है फिर मी एकरूपता तो होती ह्ठी 
हैं। प्रधानता रस एवं भाव को ही हुआ करती है । अभिप्रनाय यह है कि आस्वा- 
दन का अन्त रस एवं माव में ही हुआ करता है। इस कारण इनकी प्रधानता 
हुआ करती है । यद्यपि केवल वस्तु और अलंकार में काष्य के रसास्वादन को 
विश्रान्ति नहीं हुआ करती है किन्तु फिर भी अन्य शब्दबोध की अपेक्षा इनप्ें भी 
कुछ न कुछ वैचिश्य हुआ ही करता हैं। इसो औचित्य के कारण इनको भी काब्य 
का प्राण कह दिया गया हैं । 

| 'क्रॉंचबघ” से सम्बन्धित जिस घटना का उल्लेख यहाँ किया गया है. वह 











प्रथम उद्योतः श्छ७छ 


वाल्मीकि रामायण के प्रारम्म|में देखने को मिलती है। “मा निषाद'*****/इत्यादि 
इलोक में एकम्‌ पद पुल्लिज्ु में प्रयुक्त है। इससे स्पष्ट होता है कि उस जोड़े पें से 
क्रौध्च ( नर ) ही मारा गया था तथा उसके वियोग में क्रौंश्ीद्वारा रुदन किया 
जा रहा था । इससे अगला इछोक है :-- 
त॑ शोणितपरीताजडुं॑ चेष्टमानं महीतछे । 
दृष्ट्वा क्रौज्ची रुरोदार्ता करुणं खे परिभ्रमा ॥॥ 

इससे पूर्णतया यह रपष्ट होता है कि बघ क्रौष्च का ही हुआ था और उसके 
वियोग में क्रोब्दी रो रही थी | 

कितु घ्वन्यालोकक्ार ने अपने वृत्तिभाग में “निहतसहचरीविरहकातरक्रौझचा- 
नन्‍्दजनितः” इस प्रकार का पाठ दिया है । जिससे प्रतीत होता है कि वध क्रौध्श्ची 
का हुआ है और इसके शोक में कौछच रुदन कर रहा है। लछोचनकार ने भी इसी 
को पृष्टि की है । 

आचार्य विश्वेश्दर ने इसको निम्नलिखितरूप में व्याख्या कर ध्वच्यालोककार 
के साथ सज्भुति बैठाने का प्रयास किया है :--“निहतः सहचरीविरहकातरश्चासौं 
क्रौडच एइति निहतसहचरोविरहकातरक्रौज्च: तदुद्देदयकारकः क्रौद्धीकर्तुको यः 
मआाक्ररदः तज्जनित: शोक: ।! इस निहत पद सहचरी का विशेषण नहीं बनता है 
तथा निहतः ओर सहचरीविरहकातरश ये दोनों विद्येषण क्रौद्यी के हैं । कहने का 
तात्पय॑ यह है कि संसार में भो सांघारिक पुरुष को मरते समय अपने स्त्रो-बर्च्चों 
फा वियोग दुःखी किया करता है, इसी भाँत बाणविद्ध वह क्रौद्ध भी अपनी 
सहचरी के विरह से कातर था । उसके उद्देदय प्रें रखकर क्रौद्यी का जो क्रन्दन, 
उससे उत्पन्न.शोक आदिकवि वाल्योकि का शोक इलोकरूप में परिणत हो गया । 


ऐसा अर्थ कर लेने पर मूलवृत्ति से जो रामायण का विरोध प्रतोत हो रहा हैं उसका * 


परहिर हो जाता है। |] 
ध्वन्यालोक: : 
सरस्वतो स्वादु तवर्थंबस्तु निःष्यन्दमाना मह॒तां कवीनाम्‌ ॥ 
मलोकसामान्यसभिव्यनक्ति परिस्फुरन्त प्रतिभाविशेशम्‌ ॥ ६ ७ 
तत्‌ वस्तुतत्व॑ं निःष्यन्दमाना महतां कवीनां भाश्ती अछोकसामास्यं 
प्रतिभाविशेष॑ परिस्फुरन्त॑ अभिव्यनक्ति। येनास्मिम्नतिविचित्रकबि- 


श१र घ्व० 























१७८ घ्वन्यालोके 


परम्परावाहिनि संसारे कालिदासप्रभृतयो द्वित्राः पञझुचबा एवं वा महा- 
कवृय इतति गण्यन्ते ॥ ६॥ 

उस आस्वादयुक्त [ रस भाव रूप ] अर्थतत्व को प्रवाहित करने वाली 
प्रहाकवियों की सरस्वती [ वाणी ], उनके अलौकिक, प्रतिभासमान, प्रतिमा 
[ अपूर्ववस्तुनिर्मागसमर्था प्रज्ञा ] के वैशिष्दूय को अभिव्यक्त करती है ॥। ५ ।! 

उप्त [ प्रतीयमात रस. भाव आदि ] अर्थतत्व को प्रवाहित करने वाली 
महाकवियों की वाणी [ उनके ] अलौकिक प्रतिमासमान प्रतिभाविशेष को 
प्रकट करती हैं। जिसके कारण नानाप्रकार के कवियों को परम्परा से युक्त इस 
संसार में कालिदास प्रभृति दो-तीन अथवा पाँच'छः हो महाकवि गिने जाते हैँ । 


[ लोचनम्‌ ] 
एवमितिहासमुखेन प्रतीयमानस्य फाव्यात्मतां प्रद््य स्वपंविध्सिद्धमप्येत- 
दिति दर्शयतिसरस्दतीति । वाग्हपा भगवतीत्यर्थ/ | अस्तुशब्देनाथंदाब्द तत्त्व- 
हाब्देन च बस्तुद्ब्द व्याचष्टे--निःष्यन्दमानेति । दिव्यमानस्दरसं स्वयमेव 
प्रस्नुवानेत्य थ॑ं: । यवाह्‌ भट्टनायक:-- 
वाश्घेनुबंग्ध एवं हिं. रस यद्बालतृष्णया ॥ 
तेन नास्य समः स स्याद इुह्मयते योगिभिहि यः ॥ 
तदावेशेन विनाप्याक्रान्त्या हि यो योगिश्चिदृह्मते । अतएव-- 
य॑ सर्वशेलाः परिकल्प्य वत्स॑ मेरो स्थिते वोग्धरि दोहरक्षे । 
पभास्वन्ति र॒त्नानि महौषधोश्न पृथूपदिष्टां दुदुहुघंरित्रीम्‌ ॥॥ 
इत्यनेन साराग्रूपवस्तुपात्रत्व॑ हिमबत उक्तस्‌ । भपिष्यनक्ति परिस्फुरन्त- 
मिति' । प्रतिपतृन प्रति सा नानुनीयमाना, अपि तु तदावेशेन भासमानेत्यर्थ: ॥ 
यदुक्‍तमस्मवुपाध्यायप्नट्टतौतेन - 'नायकस्थ कबेः श्ोतुः समानो5नु्तवस्तत: ॥ 
इति | 'प्रतिप्ता णपूव॑बस्तुनिर्माणक्षमा प्रज्ञा। तस्याः विशेषो रसाबेशवेध्ाल- 
सॉन्दर्य काब्यनिर्माणक्षमत्वम्‌ ॥ यदाहू सुनि:--कबेरन्तगंत भावम्‌ः इति।॥ 
बेनेति | अभिव्यक्तेन स्फुरता प्रतिभाविशेषेण निमिलेन महाकविश्वगणनेति 
यावत्‌ ॥ ६ ॥ 
इस भाँति इतिहास के प्रकार से 'प्रतीयमान' का काव्यात्मत्व प्रदर्शित 
करके [ सहृदयों के ] अपने अनुभव से भी सिद्ध है, यह दिखला रहे हैं--सर*« 





प्रथम उद्योत्तः १७९, 


स्वतो इत्यादि । “वस्तु” छाब्द से “बर्थ” शब्द की और “तत्त्वः शब्द से “वस्तु 
छाब्द को व्याख्या करते हँ--प्रवाहित करती हुई, इत्यादि । अर्थात्‌ दिव्य आनन्द 
( रस ] को स्वयं ही प्रस्तुत करतो हुईं । जैसा कि भट्ट नायक ने कहा है-- 

वाणीरूपी गाय सहृदयरूपी बच्चे [ बछड़े ].को तृष्णा से इस ( दिव्य ) 
रस को प्रवाहित करती हैं। अतएव इसके सदृश वह ( रस )) रप्त नहों हो 
सकता जिप्ते योगोजन दुंहा करते हैं ।* 

जिसे योगोजन रसावेश के बिना हो केवल बलात्कारवूर्वक दुहा करते हैं । 
अतएव-- है 

“दोहन क्रिया में चतुर दुहनेवाले मेहपर्वत के विद्यमान रहवे पर. सत्र पर्वतों 
ने जिप हिमालय को वत्सरूप में कल्पितकर पृथु के द्वारा प्रदर्शित पृथिवो से 
चमकदार रत्नों और महौषधियों को दुह्मा । 


इसके द्वारा हिमालय को सम्पूर्ण वस्तुपात्रता कह दो गई है । 'परिस्फुण्ति 
होने वाले को अभिव्यक्त करती हैं ।” अर्थात्‌ प्रतिपत्ताओं [ सहृदयजनों ] के 
भ्रति वह प्रतिभा अनुमामगम्य नहीं हुआ करती है । अपितु उसके [ प्रतिभा के 
विषयोभूत रस के ] आवेश से प्रकाशित होतो है । जैसाकि हमारे उपाध्याय 
अट्ट. तौत ने कहा-+नायक, कवि और श्रोता का उससे समान अनुभव हुआ 
करता है । अपूर्व वस्तु के निर्माण में समर्थ प्रज्ञा का हो नाम 'प्रतिमा” है । 
उसकी विशेषता का अर्थ है-रस के आवेश के कारण उत्पन्त वैश्य का 
सोन्दर्य तथा तद्गूप काब्य के निर्माण की क्षमता । जैसा कि मुनि ने कहा है-- 
“कवि के अन्तर्गत भाव को"? । अभिप्राय यह है कि अभिव्यक्त अथवा स्फुरित 
होने वाले प्रतिभाविशेषरूप निमित्त से महाकवित्व को गणना [ महाकवियों की 
गणना ] हुआ करती है ॥ ६.॥। 

( गाशुबोधिनी ) 

इस प्रकार महाकवि वाल्मीकि के शोक की ,इलो करूप: में हुई परिणति का 
उदाहरण उद्घृत कर इतिहास के आधार पर यह सिद्ध किया गया है कि प्रतोय- 
मान-अथं हो काव्य को आत्मा हुआ करता है ।. इस ( छठो ) कारिका द्वारा 
यह स्पष्ट किया गया है कि प्रतीयमान अर्थ का काव्य की आत्मा होना स्वसंवेदंन- 
सिद्ध है तथा जो वस्तु स्वसंवेदनसिद्ध हुआ करती है उस पर किसी को आपत्ति 
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सहीं हुआ करतो है । इस कारिका का अभिप्राय यह है कि महाकवियों की 
वाणी उसी रसघ्वनि, भावषध्वनि आदिरूप प्रतीयमान-अर्थ को प्रवाहित किया 
करती है । वैसे तो साघारणतया व्यक्ति वाच्यार्थ द्वारा ही संसार में व्यवहार 
किया करते हैं किन्तु महाकवियों की वाणियों में व्यडूग्यार्थ का सौन्दर्य स्पष्ट रूप 
॥ से झलका करता है जो कि उनकी विशिष्ट प्रकार प्रतिभा की परिचायक हुआ 
॥ करती हैं ॥ इसके लिये महाकवियों को कोई प्रयत्न नहीं करना पड़ता है । उनकी 
। प्रतिभा स्वयं हो स्फुरित हुआ करती है। प्रस्तुत कारिका में 'वाणी' के ल्यि 
'सरस्वती” शब्द का प्रयोग किया गया है जिससे यह घ्वनित होता है कि कि 
की वाणी देवताओं के समान पूज्य हुआ करती है । कारिका में प्रयुक्त धब्थ 
शब्द से अभिप्राय है--व्यड्ग्यार्थ अथवा रस, वस्तु तथा अलझ्कार। और वस्तु 
धाब्द से अभिप्राय है सार अथवा तत्व । अतएव अर्थवस्तु शब्द का अर्थ हुआ 
व्यझ्ग्यार्थ का सार। कारिका में प्रयुक्त 'निष्यन्दमाना? दाब्द भी विद्येष अर्थ का 
बोघक है । इसका अभिप्राय है--महाकवियों क्री वाणियाँ दिव्य-आानन्द अर्थात 
रस को प्रवाहित किया करती हैं । महाकवियों का अन्तःकरण जब किसी भाव 
से भोंत* प्रोत हो जाया करता है तब वह आनन्द उसमें बन्द होकर नहीं रह 
जाता है, वह तो स्वयं ही प्रवाहित होने लमा करता है। योगी लोग भी आनन्द 
को उपलब्धि किया करते हैं किन्तु महाकवियों के तथा योगियों के आनन्द में 
बहुत अन्तर होता है । महाकवियों का आनन्द इहलोकिक है और योगियों का 
अलोकिक । भट्टनायक ने इस बात को निम्भलिखितरूप में स्पष्ट किया है-- 


'महाकवियों की वाणी एक दूध देने वाी गाय है। जिस'भाँति गाय अपने 
बच्चे की प्यास बुझाने हेतु अपने थनों से स्वयमेव दुग्ध बहाने लगा करती है 
उसी माँति सहृदयरसिकों की रससम्बन्धी पिपासा को शान्त करने हेतु महा- 
कवियों को वाणी रसर्पी दुग्ध को स्वयं ही प्रवाहित करने लगा करती है + 
योगीजन ब्रह्म-साक्षात्कार के लिए योग आदि का आश्रय लेकर जिस परमानन्द 
की अनुभूति किया करते हैं, उसकी अपेक्षा सहृदयों के लिये. स्वयं ही प्राप्त हुमा 
महाकवियों की वाणियों का रस रूपी दूध कहीं अधिक उत्तम हुआ करता है । 


इसी वृष्टि से कालिदास ने कुमारसंभव में हिमालय का वर्णन करते हुए 
छिखा है-- ४; द 








लि 
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राजा पृथु के उपदेश के आघार पर जिस समय पृथ्वी रूपी गाय से देदीष्य- 
आन रत्न तथा औषधियाँ दुही गईं उस समय दोहन-क्रिया में चतुर घुमेरु दुहने 
बाला था तथा सभी पर्वतों वे हिमालय को बछड़ा बनाया था ४७ 

यहाँ पर हिमालय को पत्स ( बछड़ा ) कहने का कालिदास का अभिप्राय 
यह है कि हिमालय ही तत्वभूत प्रमुख रत्नों तथा ओऔषाधियों का पात्र हैँ । 
जिस भांति बछड़ा ही उत्तम अथवा श्रेष्ठ दुग्ध के पान का आनन्द प्राप्त किया 
करता है उसी भाँति सहृदयजन ही काव्य के वस्तविक आनन्द को अनुभूति 
किया करता है । 


वस्तुतः महाकवियों की वाणी स्वयं हो व्यड्ग्यार्थ को प्रवाहित किया करती 
है । यह एक प्रकार की गाय है कि जो सहृदयरूपी बछड़ों को स्वयं दिव्य रस 
पिछाक्र आनन्दित किया क़रती है । कहने का भाव यह है कि इससे कवियों की 
परतिभा-विद्येष का ज्ञान श्राप्त होता है। जो कविता जितना ही रस की अनुभूति 
कराती है उतना ही उससे कवि की प्रतिभा-वैश्िंष्टूय का पता चला करता है। 

कवि की इस प्रतिभा को अनुमान प्रमाण द्वारा जाना नहों जा सकता है। 
कवियों में तो सहंदयता हुआ हो करती है। रसिक जनों में भी सहृदयता 
अपेक्षित होती है, अन्यथा उन्हें सहृदय कहा ही नहीं जा सकता है ।॥ ऐसे सहृदय 
काव्यम्मंज्ञों के हृदयों में रसानुभूति हुआ करती है । उन्हीं के अम्यन्तर में 
आघ्वादन को क्षमता हुआ करती है । भाचाय॑ अभिनवगुप्त के उपाध्याय भट्ट तौत 
ने छिखा भी है--'कविता की महद्दती सफलता इसीमें हुआ करतो है कि उसके 
हारा यह प्रतीत होने लगे कि जिस भाव को मसायक द्वारा जितनी गंभीरता 
के साथ अनुभव किया जा सका, उतनी हो गंभीरता के साथ कवि की अन्तरात्मा 
द्वारा मी उसका अनुभव किया गया तथा पाठकों, सामाजिकों अथवा दक्षेकों 
छ्ारा भी उसी गंभीरता तक पहुँचा जा सका । 

उसी प्रतिभा-विद्येष के बल पर ही कवि क्वी गणना महाकवि की श्रेणी में 
हुआ करती है । वैसे तो विश्व में हजारों की संख्या में कवि/ होते आये हैं किन्तु 
यह प्रतिभा-विद्ेष का ही चमत्कार है कि जो कालिदास आदि कुछ ही कोव 
अहाकवि को श्रेणी में गिने.जा सके । 

'ब्रतिभा” शब्द का छर्थ है--अपूर्ववस्तु के निर्माण में समर्थ बुद्धि! | इसी 


१८२ घ्वन्यालोके 


प्रतिभा का वैशिष्ट्य है--“रसावेश” के कारण उत्पन्त हुई निर्मलता से प्रयुक्त 
सौन्दर्यूप काव्य-निर्माण की योग्यता ।” हसी दृष्टि से भाव की परिभाषा करते 
हुये भरतमुनि ने छिखा भी है--कवि के अन्तगंत भाव-को जो भावित किया 
करता है उसी का नाम भाव! है । 

दो-चार अथवा पच-छह महाकवियों के होने सम्बन्धी जो बात कही गई है 
उससे अभिप्राय यह है कि 'महाकवि पद की उपलब्धि हेतु स्फुरणशील प्रतिभा- 
विशेष की अभिव्यक्ति का होना पूर्णतया अनिवार्य है । 


धघ्वन्या लोक: 
ह॒द॑ चापरं प्रतीयमानस्यथार्थस्य सद्भावसाधनं प्रमाणस्‌-- 
शब्दार्थशासनज्ञानमात्रेणव. न बेचते । 
वेद्यते स॒ तु काव्याथंतत्वजैरेव केवछम ॥ ७॥ 
भौर यह प्रतीयमान अर्थ की सत्ता को सिद्ध करनेवाला दूसरा प्रमाण है:-- 
बह [ प्रतीयमान अर्थ ] शब्दशासन और बर्थशासन [ भर्थात्‌ व्याकरण 
ओर कोश | के ज्ञामात्र से ही नहीं जाना जाता है, .अपितु वह तो केवल कान्य 
के तत्व को जानबे वाले लोगों के द्वारा ही जाना जाता है ॥ .७ ॥। 


सोर्ष्थों यस्मात्केवल काव्पाथतत्त्वशैरेव जायते। यदि व वाच्यरूप 
एवासाव्थ: स्यात्तद्वाच्यवाचकरूपपरिज्ञानादेव तत्प्रतीति: स्थात्‌। अथ च 
वाच्यवाचकछक्षणमात्रकृतश्रमाणां काउ्यतत्त्वार्थभावनाविमुखानां स्वर- 
श्र॒त्यादिलक्षणमिवएः5प्रगीतानां गान्धर्वछक्षणविदामगोचर एवासावर्थ: | 

उस आर्थ [ रस रूप तृतीय प्रतीयमान अर्थ अथवा रसष्वनि | का ज्ञाक 
केवल काव्याथं के तत्त्व को जानने वालों द्वारा ही जानां जाता है । यदि रसरूप 
यह अर्थ बाच्यरूप होता तो उसकी प्रतीति वाच्य और वाचक के परिज्ञान मात्र 
से ही की जा सकती थी। और भी । वाच्य-वाचक के लक्षणमात्र में हो जिन्होंने 
परिश्रम किया है तथा जो काव्यतत्त्वार्थ की भावना से विमुख रहे है उनके छिये 
भी [ रसछूप ] यह अर्थ, गाने में असमर्थ, किन्तु गन्धव [ ,संगीत शास्त्र ] के 
लक्षणों को जानने वालों के लिये स्वर, श्रुति आदि के तत्त्व के समान, अग्रोचर 
हो है ॥ ७ ॥ 


प्रथम उद्योतः १८३ 


[ लोचनम्‌ ] 


इंदं चेति। न केवर्ल 'प्रतीयमानं पुनरन्यवेव” हत्येतसकारिकासूचितौ स्वरूष- 
विषयभेदावेव; यावद्धूज्नसामग्रीवेद्यत्वमपि वाच्यातिरिक्तत्वे.. प्रभाणमिति 
यावत्‌ । वेद्यते इति । न तु न वेश्वते, येन न स्पादिति शावः ॥ फाव्यस्य तत्त्व- 
भरूतो योध्य॑स्तस्य प्लावमा बाच्यातिरेकेणानवरतथघवंणा तत्न विधुखानाम ॥ स्व॒शः 
घड़जादय: सप्त । श्रुतिर्नाम शब्दस्य बैलक्षण्यमात्रकारि पदुपान्तरं तत्परिमाणा 
ह्वरतवन्तरालोभयभेदकल्पिता द्वाविशतिविधा । ल्लाविशब्देन जात्यंशक्षग्राम- 
रागभाषाविप्नाबान्तरभाषादेशीमार्गा गृह्मन्ते। भ्रकृष्टं गीत॑ गान॑ येयां ते 
प्रगीता:, गातुं व/ प्रारब्घा इत्यादि कर्मणि पतः । भ्रारस्भेण चात्र फलपयंन्तता 
लक्ष्यते ॥ ७ ॥॥ 


भऔर यह । केवल 'प्रतीयमान पुनरन्यदेव' इम्त कारिका द्वारा बतछाया गया 
स्वरूप और विपयगत भेद ही नहीं होते, अपितु भिन्न सामग्री द्वारा वेद्यत्व 
[ प्रतीयमान-व्यद्भघ के ] वाच्य से पृथक्‌ होने में प्रमाण है । जाना जाता है--- 
निर्वेदित नहीं किया जाता है, ऐसा नहों हैं जिससे इसकी सत्ता सिद्ध न हो, यह भाव 
हैं । काव्य का तत्वभूत जो अर्थ उसकी भावत्ता अर्थात्‌ निरन्तर वाच्य से भिन्नहप 
में निरन्तर चर्वणा, उसमें जो विमुख है । सइर पड्ज भादि सात हुआ करते हैं । 
दब्द की विलक्षणतामात्र उत्पन्न करने वाला जो रूपान्तर है उसके प्रिमाण की 
“श्रुति' हुआ करती है वह स्वर तथा उसके मध्यवर्ती दोनों के भेदों द्वारा कल्पित 
की हुई बाईस प्रकार की होती है । आदि छाव्द से जात्यंश, ग्राम, राग, भाषा, 
विभाषा, अन्तरभाषा, देशीमार्ग ग्रादि का ग्रहण किया जाता हैँ । भ्रक्ृष्ट गीत 
अथवा गान है जिनका वे 'प्रगीत' हैं ्रथवा जिनके द्वारा गाना प्रारम्भ किया गया 
है इस छर्थ में आदि कम? में 'क्त! प्रत्यय है। प्रारम्भ से यहाँ पर फलपर्यम्तता 
लक्षित होती है । 

( आजशुवोधिनी ) 

'्रतीयमानं पुनरन्यदेव” इत्यादि चतुथ कारिका में यह स्पष्ट क्रिया जा चुका 
है कि वाच्यार्थ तथा व्यड्भचार्थ में स्वरूपमेद के साथ ही साथ विषयम्ेद मी 
हुआ करता है । पंचमकारिका में इतिहास के प्रमाण द्वारा व्यज्भघार्थ की सत्ता 
को बतलाया गया तथा छठी कारिका में उसे स्वसंवेदनासिद्ध रूप में स्पष्ट किया 
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श्ढछ ध्वन्यालांके 


जया! सप्तम कारिका ह्वाश वाच्यार्थ तथा व्यज्ञूधार्थ की ग्राहक-सामग्री में भी 
भेद हुआ करता है, यह स्पष्ट किया जा रहा है। इस फारिका का भाव यह है कि 
जिस भांति वाब्यार्थ की प्रतीति छब्दानुशासन के ज्ञानमात्र द्वारा हो जाया करती 
है उसी भाँति केवल उतने ही से व्यद्भबार्थ की प्रतीति का होना संभव नहीं 
है। उसकी प्रतीति के निमित्त तो काव्य के तत्व का ज्ञाता होना आवश्यक है । 
| जिस भाँति गान्धर्व विद्या के ज्ञाता ही सज्भीत के वास्तविक तत्व को समझ पाया 

करते है उसी भाँति काव्य के तत्व को जानने वाले ही व्यद्भचार्थ को -ससझ लिया 
| करते हैं। वाच्यार्थ और व्यज्भधार्थ के भेद को सिद्ध करने वाला यह भी एक 
| प्रभाण है। इस प्रस्तुत कारिका में वेद्यते” इस क्रिया का दो बार प्रयोग हुआ है । 
प्रथम बार में प्रयोग यह बतलाता है कि शब्दानुशासन तथा अर्थानुशासन के 
॥| माधार पर व्यद्भधार्थ को जाना जा सकता संभव नहीं है। ऐसी स्थिति में यह 
सन्देह किया जा सकता था कि जिसका ज्ञान शब्दानुशाप्तन तथा अर्थानुशासन के 
। आधार पर किया जाना संभव नहीं है तो फिर उसकी सत्ता का होना भी संदेहा* 
] स्पद ही बना रहता । इसी दृष्टि से द्वितीय बार जो “वेद्यते” इस क्रिया का प्रयोग 
किया गया है वह यह स्पष्ट करता हैं कि काव्य के तत्व के ज्ञाताओं को ही उस 
[ ग्यज्भधार्थ ] की प्रतीति हुआ करती है। अतएव इस सम्बन्ध में सन्देह करने का 
प्रश्न ही उत्पन्न नहीं होता । 


ऊपर गान्धवंविद्या जानवेवालों का दृष्टान्त दिया गया है ।' इस प्रसज्ञ में 
बाछ्ठप्रिया टीकावाले वाराणसेय संस्करण प्रें 'अप्रगीतानाम्‌” यह पाठ उपलब्ध होता 
है । निर्णयसागरीय तथा “दोधिति” बाले संस्करण में पदच्छेद के आधार पर 
“प्रगीतानाम्‌” यह पाठ उपलब्ध होता है । लोचनकार द्वारा दोनों हो पाठों पर 
विचार किया गया है। दोनों ही प्रकार के पाठों का अर्थ “नये रूप में गाना 
सीखने वाले गायक” होगा । “अश्रगीतानाम्‌! पाठ मानते पर 'प्रकृष्टं गीत॑ गान 
येषां ते प्रगीता:, न अगोताः अप्रगीता:” अर्थात्‌ उत्कृष्ट प्रकार की गानविद्या के 
- अनस्थासी/--यह आर्थ होगा । 'अगीतानाम्‌” पाठ में “आदि कर्मणि क्त: कर्त्तरि 
च* ( अष्टाच्यायी ३४४।७१॥ ) सूत्र से कर्म में 'क्त? प्रत्यय होकर “गातु प्रारब्धाः 
प्रगीता:'--जिन्‍्होंने गाना अभी प्रारम्भ किया है--यहू धर्थ होगा । 


अतएव श्ब अर्थ होगा कि जिस भाँति नौसिखिया गायक संगीत के वास्त* 
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बिक छानन्द फी उपलब्धिकर सकते में असमर्थ हुआ हुआ करता है क्‍योंकि रसा- 
स्वादन हेतु सम्जीत के अभ्यास तथा प्रवृत्ति की जञावश्यकता हुआ करती है, उसी 
भाँति मात्र वाच्यन्वाचक के ज्ञान हेतु परिश्रम करने वाले व्यक्ति भी काव्य के 
बास्तविक रसास्थादन को अनुभूति नहीं कर सकते हैं क्योंकि उसके निमित्त तो 
काब्यचर्यणा के अम्याप का चातुर्य ही अपेक्षित हुआ करता है । 
छोचन में आये हुए 'स्वर', “श्रुति” आदि शब्द भी सज्भजीतशास्त्र के परि- 

भाषित दाद हैं | 'स्वर' शब्द फी व्युत्पत्ति हैःस्वतः सहकारिकारणनिरपेक्षे रक्त* 
यति श्रोतुद्चित्तं अनु रक्त फरोतीति स्वर: अर्थात्‌ जो ध्न्यों की सहायता के बिना 
स्वतः ही श्रोता के हृदय अथवा चित्त को आह्लादित करे उसे सदर” कहा जाता 
है । षड्ज, खऋणषभ, गान्धार, मध्यम, पश्चम, घैवत तथा निषाद ये सप्त स्वर हुआ 
करते हैं । हन्हीं का संक्षिप्त रूप है :>स, रे, ग, म, प, घ, लि। स्वर के प्रथम 
छवयव को “शुति' नाम से कहा जाया करता है । सद्भीतरत्नाकर में इनका 
रूक्षण इस भाँति वर्णित हैः-+ | 

प्रथमश्रवणाच्छब्द: श्रुयते हृस्वमात्रकः | 

स श्रुतिः सम्परिज्ञेया स्वरावयवलक्षणा ॥ 

अ्॒त्यन्तरभावी यः स्निग्धोइनुरणनात्मक: । 

स्वतों रज्यति श्रोतुश्चित्तं स स्वर उच्यते ॥ 

ध्वन्या लो कः 


एवं वाच्यव्यतिरेकिणो व्यड्ग्यस्य सद्भावं प्रतिपाद्य प्राधान्य॑ त्तस्ये 
वेति दर्दायति-- 
सोच्यंस्तद्ष्पक्तिसामध्यंयोगी शब्दश्ध फकइचन ॥ 
यत्नतः प्रत्यभिज्ञेपगों तो शब्दायों महाकये: ॥ ८ ॥॥ 
स॒ व्यंग्यो5्थंस्तदुग्यक्तिसामथ्येयोगी शब्ददच कष्चन, न शब्दमात्रथु । 
तावेव छाब्दार्थों महाकवे: प्रत्यभिज्नेयौ । व्यंग्यव्यज्जकाभ्यामेव सुप्रयुक्ताभ्यां 
महाकवित्वछाभो महाकवीनास्‌ न वाच्य-वाचकर चनामाज्रेण ॥ ८ ॥ 
इस भाँति वाच्यार्थ से भिन्‍न व्यज्भय की सत्ता का प्रतिपादन करके प्राधास्य 
भी उस [ व्यज्जुषार्थ ] का ही है, यह दिखल्ाते हैं :-- 
वह [ श्रतोययान ] अर्थ तथा उसकी अभिव्यक्ति करवे में समर्थ विजद्येष शब्द 
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इन दोनों को मली-माँति पहचानने का प्रयास महाक्रवि को [ जिसे महाकवि 
बनना है उप्तको ] करना चाहिए [ क्ष्योंकि वे शब्द और अर्थ महाकवि के ही 
हुमा करते हैं | | 
वह व्यद्गचर रथ तथा उसकों अभिव्यक्त करने की सापथ्य॑ से युक्त कोई विशेष 
शब्द [ ही ] हुआ करता है, शब्द भात्र [ सभी दाऊद | नहीं । महाऊवि [ बनने 
के इच्छुक ] तो वही शब्द ओर अर्थ भलीमाँत पहिचानने चाहिये ॥ व्यज्भथ 
[अर्थ ] ओर व्यज्ञक [ शब्द | के समीचीन प्रयोग से ही महाकवि पद की प्राप्ति 
हुआ करती है । वाच्य-वाचक की रचनामात्र से नहीं ॥ ८ ॥॥ 
[ लोचनम्‌ ] 
एवमिति । स्वरृपभेदेन भिन्नस्तामप्रीज्ञेयस्वेन वेश्पर्ष:) प्रत्यभिजेयावित्य- 
हषिं छुष्य:, सर्वो हि तथा यतते इतीयता प्राघान्ये लोकपिदत्व॑ ध्रभाणघुण्तभ । 
नियोगार्थन घ॒ कृत्येन शिक्षाक्रम: उबदा: । प्रत्यमिशेयशब्देनेवसाहु-- 
'काष्यं तु जातु जायेत कस्यचित्प्रतिप्नाबत: ।” 
इस प्रकार - अर्थात्‌ स्वरूयमेद से ओर भिन्‍न सामग्री द्वारा ज्ञेय होने से ॥ 
कारिका में--' प्रत्यभिज्ञेयौ! शब्द में अर्ह अर्थ में कृत्य प्रत्यय हुआ है । सब लोग 
इस अंश में प्रयत्न करदे है, 'सहृदयों द्वारा प्रत्यभिन्ञेय है” हमसे कथन के द्वारा 
व्यद्भब की प्रधानता के सम्बन्ध्र में लोकमिद्ध प्रमाण बतला दिया । नियोगार्थक 
कृत्य प्रत्यय के द्वारा शिक्षा का क्रम सूचित किया है । 'प्रत्यमिज्ञेय” शब्द से यह 
कहने हैं-- 
'क्वाव्य तो क्रमी किसी प्रतिभाशाली कवि से उत्पन्न होता है । 
( आशुवोषिनों ) 
प्रस्तुत कारिका में व्यड्ूग्यार्थ तथा व्यण्जक सामग्री-दोनों को भली माँति 
समझ लेने का घुझ्तनाव दिया गया है। इस कारिका में आये हुए “प्रत्यमिज्ञेय? 
दान्द को समझ लेना परमावध्यक हूँ। भर्ष है प्रत्यभिज्ञ के योग्य । प्रत्यभिज्ञा का 
लक्षण है:-- 
“तत्तदन्‍्तावगाहिनी .प्रतीति: प्रत्यमिज्ञा”! 
मर्थात्‌ तत्ता [ तद्देश और तत्काल ] सम्बन्ध अर्थात्‌ पूर्वदेश और पू्वंकाल 
सम्बन्ध ] ठथा इदन्ता [ एठद्ेश बौर एसत्काल ] सम्बन्ध को अवगाहन करने 
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वाली प्रतोति को प्रत्यभिज्ञा कहा जाता है। यथा-सोयं देवदत्त: [ यह वही 
देवदत्त है जिसे कि मैंने वाराणसी में देखा था । इसमें 'सः पद तत्ता बर्थात्‌ 
पूर्वदेश मौर पूर्वकाठ सम्बन्ध को और “अयम्‌? पद्‌ “इइन्ता' श्र्थात्‌ एतद्ेश 
ओर एतत्काल सम्बन्ध को बतलाया है | इस भाँति इस प्रतीति में 'तत्ता! और 
इदन्ता-'दोनों का बोघ होने से इस प्रतीति को “्रत्यभिज्ञा' नाम से कहा जाता 
है । तात्पर्य यह हैं कि परिचितवस्तु के पुनः दर्शन होने पर पूर्व वैशिष्टूय सहित 
उसकी प्रतीति ही (प्रत्यभिज्ञा' कहलाती है । हिन्दी में हम इसे 'मलीमाँति पह- 
चान” कह॒सकते हैं । पहिचान में भो पूर्व तथा वर्तमात दोनों का सम्बन्ध 
प्रतीत हुआ करता है । 'प्रत्यभिज्ञेय' पद प्रति+अभि उपसर्ग पूर्वक 'ज्ञा! घातु से 
गई अर्थ में 'अहें कृत्यतुचश्च' | अष्टा० ३।३।१६९ ] सूत्र के साथ एकवाक्य* 
तापन्‍न “अंचोयत्‌' [ अष्टा० २।३।९७ | सूत्र से यत्‌' प्रत्यय होने पर बनता 
है । तथा कृत्य! प्रत्यय के योग में 'कत्यामां कर्त्तरि वा! [ अष्टा० २३॥७१ ] 
सूत्र के कर्त्ता में महाकवे:” में षष्ठी विभक्ति हुई हैं। शेष षष्ठी मानकर 
'सहृदय: महाकवेः सम्बन्धिनी तौ शब्दार्थों प्रत्यभिज्ञेयौ' अर्थात्‌ृ-महाकवि के इस 
प्रकार के अर्थ और छाब्द का प्रत्यभिज्ञान सहृदयों द्वारा किया जाना चाहिये । 
इस प्रकार की व्याख्या करने से इस प्रतीयमान, अर्थ के प्राघान्य में सहृदय- 
लोकसिद्धत्व प्रमाण है, यह बात भी स्पष्ट हो जाती है । कहने का तात्पर्य यह है 
कि सभी लोग इसी भाँति,के शब्द तथा अर्थ का प्रत्यभिज्ञान करने मम्बन्धी प्रयास 
किया करते हैं । इस भाँति सहृदयों के प्रयातत की बात कहकर वह भी स्पष्ट 
कर दिया गया है कि ग्यज्भगयार्थ के प्राघान्य में सहृदयों के हृदय ही प्रमाण हैं 
तथा उसका प्राघान्य लोकसिद्ध है । साथ ही नियोगार्थक कृत्य [ यत्‌ ] प्रत्यय 
के प्रयोग द्वारा शिक्षा का क्रम भर्थात्‌ु कवि को शिक्षा का प्रकार भी घ्वनित 
हो जाता हैं । 


अमी यह कहा जा चुका है कि महाकवि के लिये यह आवध्यक है कि वह 
व्यंग्याथं तथा व्यंजक शब्द को भलीभाँति पहिचात ले। अब यहाँ यह प्रश्न 
उत्पन्न होता हैं कि कवि जब स्वयं ही शब्द एवं बर्थ का जनक हैं तब वह उसे 
भलोभ[ति पहिचान ले --इस कथन से क्‍या अभिप्राय है ? उत्तर हँ--कि ककि 
व्यज्ञफ शब्द तथा व्यंग्यार्थ का जनक नहीं हुआ करता है वरन्‌ इस प्रकार के शब्द 
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और घअर्थ स्वयं ही स्फुरित हुआ करते हैँ । जैसाकि कहा भो गया है-- 
“किसी प्रतिभासम्पन्न कवि क़ा काव्य संयोग से कमी स्वयं ही बन जाया 
करता है ।' 
[ छोचनम्‌ ). 
इति नयेव यद्यपि स्वयमस्येतत्त्फुरति तथापोदसित्थाम्रति विशेषतो निरूप्य- 
आणं सहत्नशाखी भवति । यथोक्‍्तमस्मत्परमगुर्तिः औमदुर्पलूपादे) -- 
तेस्तैरप्युपपाचि तेरुपनयस्तन्व्याः स्थितो5प्यत्तिके 
कान्तोलोफकससान एवसपरिज्ञातों न रन्तुं यथा । 
लोकस्यव तथानवेक्षितगुणः स्वात्मापि विश्वेश्वरो 
नंबाल॑ निजवेघ्वाय तदियं तत्प्रत्यभिज्ञोदिता ॥ इति ॥ 
तेन ज्ञातस्यापि दिशेषतो निरूपणमनुसम्धानात्मकभ्नन्न प्रत्यभिज्ञानं, न तु 
त्देवेद भित्येतावन्मात्रमूु । महाफ्वेरिति । यो महाकविरहं भुयासमित्याज्ञास्ते । 
एवं व्यज्भूचस्पायंस्थ ध्यञ्जकस्य दाब्दस्य च प्राघान्यं वदता व्यद्भधचष्पर्जक- 
झावस्यापि प्राधास्पमुकतमिति घध्वनति ध्वच्यते ध्वननसिति श्रितयमप्युपपन्न- 
मित्युक्तम्‌ ॥ ८५ ॥। 
इस नीति से यद्यपि स्वयं उस [ कवि ] को यह स्फुरित होता है, फिर भी 
“बह इस प्रकार का है” इस भांति विशेषरूप से निर्पण किये जाने पर हजारों 
शाखाओं में बेंट जाया करता है । जैसा कि हमारे परमगुरु श्रीमदुत्पलंपाद ने 
कुहा हैं-+- 
जिस भांति अनेक कामनाओं और प्रार्थनाओं के. परिणामस्वरूप प्राप्त तथा 
रमणी के समीप स्थित होने पर भी जब तक वह अपने पति को पतिखूप में नहीं 
जान लेती है तब अन्य पुरुषों के सदृश होने के कारण वह उसके सहवास का 
सुख प्राप्त नहीं कर पाती है, उसी भाँति यह जगदीद्वर परमात्मा समस्त जगत्‌ 
का आत्मभूत होने पर भी जब तक हम उसको पहचानते नहीं तब तक उसके 
आनन्द की अनुभूति नहीं कर सकते । इसी दृष्टि से उसकी पहिचान के लिये इस 
अत्यभिज्ञादर्शन का निर्माण किया गया हैं । अतएव ज्ञात का भी विद्येषष्ठप से अनु« 
- सब्धानात्मक निरूपण यहाँ पर “प्रत्यभिज्ञान' है, मात्र इतना ही नहीं कि 'यह नहीं 
दे? । महाकृवि के-। जो यह आशा करता है कि मैं महाकवि बन जाऊेंइस माँति 
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व्यध्य अर्थ और व्यद्ञक-शब्द की प्रधानता का उल्लेख करते हुए व्यंग्य-व्यज्ञकमाक 
की भी प्रधानता कह दी गई है । इस प्रकार ्वनित करता है', घ्वनित कियाः 
जाता है” तथा '्वनन” ये तीनों ही उपपन्न हो जाते हैं, यह कहा गया | 


( भाशुबोधिनी ) 


कहने का तात्पर्य यह है कि काव्य का स्फुरण तो स्वयं ही: हुआ करता हैं, 
प्रयत्नपूर्वक उसकी रचना कमी भी नहीं को जा सकती | किन्तु फिर भी उस 
काव्य की वास्तविकता का सही रूप में निरूपण किये जाने से वह संयोगवश भी 
उत्पन्न हुआ का्र हजारों शाखाओं में विभक्त हो जाया करता है। यही भर्थ 
है 'प्रत्यभिज्ञा' का । इसी का परिचय देते हुए लोचनकार अभिनवगुप्त के आचार्य 
[ परमगुरु ] कहते हैं-- मे 

कोई नायिका किसी, व्यक्ति का बिना प्रत्यक्ष किये हुए हो मात्र उसके रूप 
का वर्णन सुनकर उसे अपना प्रियतम मान लेती है और पत्र-लेखन, दुतसम्प्रेषण 
भादि साघनों द्वारा उसे अपने समीप बुलाने हेतु प्रयत्तशील* रहती है । अकस्मातु 
वह व्यक्ति उसके समीप भा जाता है तथा उसके समीप में ही स्थित है.। किन्तु; 
नायिका यह नहीं समझ्न पाती है कि यह वही प्रियतम है कि जिसको अपने 
समीप बुलाने द्वेतु उसने अनेक प्रकार के प्रयत्न किये थे। वह उसे साधारण 
व्यक्ति ही समझ रही है । ऐसी स्थिति में क्या वह नायिका उसके साथ रमण 
करने में समर्थ हो सकती है? कदापि नहीं । यही बात आध्यात्मिक क्षेत्र में 
भी है कि परब्रह्म परमात्मा आत्मा से अभिन्‍न होने पर भी अपना विशेषरूप से 
प्रत्यभिज्ञान न किये जाने पर अपने गुणादि के वैभव को प्रकट नहीं किया 
करता हैं । 


इसी भाँति शब्दों में भी इस प्रकार के विशिष्ट अर्थ को प्रकट करने की 
क्षमता स्वतः विद्यमान रहा करती है । हम प्रायः उस क्षमता से परिचित भी 
रहा करते हैँ, किन्तु उस ओर प्राय: हमारा ध्यान जाया ही नहों करता है॥ 
उसकी खोज तथा परिचय कराता ही महाकवि का कार्य है। ऐसे छाब्दों का 
स्फुरण प्रतिभा के बल पर ही हुआ करता है । किन्तु जब तक इनकी रमणीयता 
की ओर ध्यान नहीं जाता है तब तक काब्य के बासस्‍्तविक आनन्द की अनुभूति 
नहीं हुआ करती है । ऐसी दशा में जो महाकवि अपने ही काव्य का स्वतः 


श्ू० ध्वन्यांलोके 


रसास्वादन करने के इच्छुक हैं. अथवा जो महाकवि बनने के अभिलाषी हैं उनके 
लिये यह आवश्यक है कि वे स्वयं स्फुरित होने वाले व्यक्षक-शब्दों के वैदिष्द्यों 
का ज्ञान प्राप्त करें । इस माँति व्यज्जकशब्द तथा न अर्थ दोनों के पावान्य 
को बतलाने से व्यज्जना-वृत्ति का प्राधान्य स्वतः ही सिद्ध हो जाता है । 'घ्वनि! 
ाब्द का प्रयोग उपर्युक्त तोतों हो कर्थों में किया जः सकता है। जब हम 
'ब्वनतीति घ्वनि:' ध्व'न शब्द की कर्तृवाचक प्रत्यय के द्वारा यह व्युत्पत्ति करेंगे 
तब ध्वनि का अर्थ होगा - ध्वनित करनेवाला व्यञ्जकशब्द । जब कर्मवाच्य द्वारा 
“घ्वन्यते इति ध्वनि:' ऐसी व्ंयुत्पत्ति करेंगे तब अर्थ होगा 'जो घ्वनित किया जाय? 
अर्थात्‌ 'व्यज्धघार्थ'। किस्तु जब संज्ञार्थक 'ल्युद्‌ँ प्रत्यय किया जापगा तव् 'घ्वनन- 
मिति ध्वनि: तब बर्थ होगा 'ध्वनित करनेवाल़ा व्यापार” अर्थात्‌ व्यज्जना वृत्ति। 
'इस भाँति उपर्युक्त तौनों हो बर्थों की सार्थक्ता सिद्ध हो जाती है॥॥ ८ ॥। 
ध्वन्यालोकः 
इदानीं व्यज्भधूधव्यझकयो: प्राधान्येषपि यह्ाच्यवाचकावेव प्रथममुपा- 
ददते कवयस्तदपि यूक्तमेवेत्याह - 
अलोकार्थो यथा दीपशिखायां बत्नवान्‌ जन: । 
तदुपायतया तद्ददर्थ. वाच्ये तदादृतः॥ ९ 0 
यथा द्यालोकार्थी प्रन्नपि दीपशिखायां यत्नवाञ्जनो भवत्ति तद॒पाय- 
'त्या | न हि दीपशिखामन्तरेणालोक: सम्मवत्ति तद्वद्‌ व्यज्भथमर्थ प्रत्या- 
दुतो जनो वाच्येडर्थ यत्ववान्‌ भवत्ति । अनेन प्रत्तिपादकस्य कवेव्यड्ग्यमथ 
'प्रति व्यापारों दकश्ित: ॥ ९ ॥ * 
अब व्यद्भघ [ अर्थ ] और व्य्जक [ इब्द ] की प्रधानता होते हुए नी 
कविजन जो पहले वाच्य तथा वाचक का हो उपपादन क्रिया करते हैं वह भी 
-ठोक ही है, यह बतलाते हैं-- 
जिस भांति आलोक [ आलोकनं 55 आलोक:-वनितावदन। र विन्दादिवि लो कन- 
मित्यर्थ:--अर्थात्‌ पदार्थ का दर्शन ] को इच्छा रखने वाला व्यक्ति उसका उपाय 
'होने के कारण दोपशिखा [ के सम्बंध में ] यन्‍न किया करता है, उसी माँति 


“व्यजुचार्थ में आदर का भाव रखनेवाला कवि वाच्यार्थ का उपपादन पहले किया 
करता है । 


प्रथम उद्याततः १९१ 


जिस प्रकार प्रक्राह्व की इच्छा रखता हुआ व्यक्ति दोपब्शिखा के सम्बन्ध में 
उपाय [ साधन ] रूप होते से प्रयत्न किया करता हूँ [ क्‍योंकि प्रकाश उपाय 
( साधन ) दोप की क्षिखा हो है | । दीप को शिखा के बिना आलोक [प्रकाश] 
का होना सम्भव नहों है । इसी भांति व्यज्भुघ अर्थ के प्रति आदर से युक्त होता 
हुआ होने पर भी दाच्य-अर्थ के लिये प्रयत्न किया करता है। इसके द्वारा 
भ्रतिपादक [ वक्ता ] कवि का व्यज़ुच-अर्थ के प्रति व्यापार दिखाया है । 

[ लोचनस्‌ ] 

ननु प्रथमोपादीयमानत्वाद्ाच्यवातरकत:्ावस्येव प्राधान्यसित्याशकूबोपा- 
यानामेव प्रथमघुपादानं घवतीत्यपरिप्रायेण विर्द्धोध्यं प्राधान्ये साध्ये हेतुरिति 
दर्शयति--इदानो मित्याविना | आलोकनमालछोक्: वनितावदनारविन्दादिविलो- 
कनमित्यर्थ: । तन्न चोपायो दीपशिखा ॥ ९ ॥ न 

- इसमें सन्देह नहीं कि प्रथम उपादीयमान होने के कारण वाच्य, वाचक तथा 
उनके ब्यापार [ वाच्यन्वाचक्रमाव ] की हो प्रवानता होती है | ऐसी बाशड्ूूता 
करके उपायों का ही पहले उपादान होता है, इस अभिप्राय से प्राघाल्य रूप साध्य 
में यह हेतु [ प्रथमोपादीयमानत्वरूप ] विरुद्ध है, यह दिखला रहे हैं, इदानीं 
इत्यादि के द्वारा। आलोक का अर्थ है आलोकन [ देखना-चाक्षुष ज्ञान ] हो 
आालो है अर्थात्‌ वनिता [ स्त्री ] के वदततारविन्द [ मुखकमल ] आदि का 
अवलोकन । उसके लिये उपाय है-- दोपशिखा ॥ ९ | 
( भ्ाशुबो घिनो ) 

इससे पूर्व व्यद्भघ [ अर्थ ] व्यञज्जक [ शब्द ] तथा व्यज्जना-व्यापार को 
प्रघानता सिद्ध को जा चुकी थी । इस विषय में यहाँ एक आशइर्ू उत्पन्न होती 
है कि जब वाच्य [ बर्थ ] वाचक [ शब्द ] तथा अभिषा-व्यापार उपादान पहले 
किया जाया करता है तो उन्हीं को प्रघानता मानना उचित है । व्यज्भघ, व्यंजक 
तथा व्यड्जनाव्यापार का उपादान तो बाद में हुआ करता है तो फिर उसकी 
भ्रधानता कैसे सिद्ध हो सकती है ? 

इसी शर्त का उत्तर उपर्युक्त कारिका द्वारा दिया गया है । यद्यपि व्यंग्य- 
व्यज्जकभाव को हो प्रधानता काव्य में हुआ करती है तथापि चूंकि उसका बोध 
वाच्य-्याचकमाव द्वारा ही हुआ करता हैं । इसी कारण कविजन उपाय के रूप 




















----+ 
॥ 
| 
| 


१०० ध्वन्यालोके 


-रसास्वादन करने के इच्छुक हैं अथवा जो महाकवि बनने के अभिलाषी हैं. उनके 
लिये यह जावध्यक्र है कि वे स्वयं स्फुरित होने वाले व्यज्ञक-शब्दों के वैशिष्द्‌यों 
का ज्ञान प्राप्त करें । हस भाँति व्यञ्जकशब्द तथा व्यंग्य बर्थ दोनों के भावान्य 
को बतलाने से व्यण्जना-वृत्ति का प्राधान्य स्वत: ही 'सिद्ध हो जाता है । 'घ्वनि' 
इाब्द का प्रयोग उपर्युक्त तीनों हो भर्थों में क्रिया जः सकता हैं। जब हम 
'च्वनतीति घ्वनि:! ध्वनि शब्द की फर्तृवाचक प्रत्यय के ह्वारा यह व्युत्पत्ति करेंगे 
तब ध्वनि का अर्थ होगा - घ्वनित करनेवा ला व्यज्जकशब्द । जब कर्मवाच्य द्वारा 
| “ध्त्न्थते इति ध्वनिः' ऐसी व्ंपुत्पत्ति करेंगे तब अर्थ होगा 'जो घ्वनित किया जाया 
॥ मर्थात्‌ व्यद्भपार्थ'। किस्तु जब संज्ञार्थक 'ल्युट्‌” प्रत्यय किया जायगा तव् 'घ्वनन- 
मिति घ्वनिः” तब अर्थ होगा 'घ्वनित करनेवाला व्यापार! अर्थात्‌ ग्वज्जना वृत्ति 
इस भांति उपर्युक्त तोनों हो बर्थों की सार्थक्ता सिद्ध हो जाती है ॥ ८ ।। 
ध्वन्यालोक: 

इदानीं व्यद्भधब्यझ्जकयो: प्राघान्येडपि यद्वाच्यवाचकाबेव प्रथममुपा- 

*ददते कवयस्तदपि यूक्तमेवेत्याह - 
अलोकार्थी यथा दीपशिखायां यत्नवान्‌ जन: । 
तदुपायतया तद्ददर्थ बाच्ये तदाबृतः ॥ ९ 0 

यथा ह्यालोकार्थी प्रन्नपि दीपशिखायां यत्तवाञ्जनों भवत्ति तदुपाय- 
'तया । न हि दीपशिखामन्तरेणालोक: सम्भवत्ति तद़द व्य्भथमर्श प्रत्या- 
दुतो जनो वाच्येप्थे यत्तवान्‌ भवतति । अनेन प्रतिपादकस्य कवेव्यंडर्यमर्थ 
'प्रति व्यापारों दक्षित: ॥ ९ ॥ ह 

अब व्यज्भधध [ अर्थ ] और व्यज्जक [ इब्द ] की प्रधानता होते हुए नी 
कविजन जो पहले वाच्य तथा वाचक का ही उपपादन क्रिया करते हैं वह भी 
-ठोक ही है, यह बताते हैं-- 

जिस भांति आलोक [ आलोकनं -5 आलोक:-वनितावदन। रविन्दादिवि लो कन- 
मित्यर्थ:--अर्थात्‌ पदार्थ का दर्शन ] को इच्छा रखने वाला व्यक्ति उत्तका उपाय 
“होने के कारण दोपशिखा [ के सम्बंध में ] यत्न किया करता है, उसी भाँति 


“व्यद्धधार्थ में आदर का भाव रखनेवाला कवि वाच्यार्थ का उपपादन पहले किया 
करता है । 
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प्रथम उद्योततः १९०१ 


जिस प्रकार प्रकाश की इच्छा रखता हुआ व्यक्ति दोपबशिखा के सम्बन्ध में 
उपाय [ साधन ] रूप होने से प्रयत्न किया करता हैं [ क्‍योंकि प्रकाश उपाय 
( साधन ) दोप की छिखा हो है | । दोप को शिखा के बिना आलोंक [प्रकाश] 
का होना सम्भव नहों है । इसी भांति व्यज्भब अर्थ के प्रति आदर से युक्त होता 
हुआ होने पर भी दाच्य-अर्थ के लिये प्रयत्त किया करता है। इसके द्वारा 
अतिपादक [ वक्ता ] कवि का व्यज्ुब-अर्थ के प्रति व्यापार दिखाया है । 
[ छोचनस्‌ ] 


लनु प्रथमोपावी यमानत्वाह्राच्यवाचकत-:ड्ावस्येव प्राधान्यसित्याशजूःयोपा- 
यानामेव प्रथमपुपादान भवतीत्यप्रिप्रायेण विदद्धोइ्य प्राघान्ये साध्ये हेतुरिति 
बशंयति--इृदानी सिल्याविना । आलछोकनसाछोकः वलितावदनारविन्दाविविलो- 
कनभित्यर्थ: ॥ तत्र चोपायो दीपशिखा ॥ ९ ॥ ; 

. इसमें सन्देह नहीं कि प्रथम उपादीयमान होने के कारण वाच्य, वाचक तथा 
उनके ब्यापार [ वाच्यन्त्राचक्रमाब ] की ही प्रधानता होती है । ऐसी माशद्ु॥ 
करके उपायों का ही पहले उपादान होता है, इस अभिप्राय से प्राधान्य रूप साध्य 
में यह हेतु [ प्रथमोपादीयमानत्वरूप ] विरुद्ध है, यह दिल्ललछा रहे हैं, इदानीं 
इत्यादि के द्वारा। आलोक का अर्थ है आलोकन [ देखना-चाक्षुष ज्ञान ] ही 
आलोऊ है र्थात्‌ वनिता [ स्त्री ] के वदतारविन्द [ मुखकमल ] आदि करा 
अवलोकन । उसके लिये उपाय है-- दोपशिखा ॥ ९ ॥। 

( शआशुबोधिनो ) 

इससे पूर्व व्यद्भथ [ भर्थ ] व्यज्जक [ शब्द ] तथा व्यञ्जना-व्यापार को 
प्रघानता सिद्ध की जा चुकी थी । इस विषय में यहाँ एक आशइ्ू उत्पन्न होती 
है कि जब वाच्य [ अर्थ ] वाचक [ शब्द ] तथा अभिधा-व्यापार उपादान पहले 
किया जाया करता है तो उन्हीं को प्रघानता मानना उचित है ॥ व्यज़च, व्यंजक 
तथा व्यज्जनाव्यापार का उपादान तो बाद में हुआ करता है तो फिर उसकी 
प्रघानता कैसे सिद्ध हो सकती है ? 

इसी शर्करा का उत्तर उपर्युक्त कारिका द्वारा दिया गया हैं । यद्यपि व्यंग्य- 
व्यञ्जकभाव की ही प्रधानता काव्य में हुआ करती है तथापि चूंकि उसका बोच 
वाच्य-वायकमाव द्वारा ही हुआ करता है । इसी कारण कविजन उपाय के रूप 


श्ष२ ध्वन्यांछोके 


में वाष्यवाचकराव फा उपादान पहले किया करते हैं । यह स्वाभाविक नियम है 
कि उपाय भर उपेय में प्रधानता उपेय की ही हुआ करती हैं । चूँकि उपेय की 
प्राप्ति से पूर्व उपाय का होना आवध्ष्यक हुआ करता है । इसी दृष्टि से उपाय को 
पहले प्रस्तुत करना होता है । 

इसी की पुष्टि में प्वनिकार ने आलोक श्र दोपशिखा के उद्धरण को प्रस्तुत 
किया है । जिस भांति आलोक [ प्रकाश ] की उपलब्धि दीपशिखा के बिना होना 
संभव नहीं है । अतएव आलोक की प्राप्ति के छिये प्रथम दीपशिखा फो श्राप्त 
करना होता है । इसी भाँति व्यज्भध-व्यज्ञक की उपलब्धि वाच्य-वाचक द्वारा ही 
हुआ करती है । अतएवं कविजन काव्य में वाच्यवाचक भाव का उपादान पहले 
किया करते हैं । 


लोचनकार द्वारा आलोक” पद को व्याख्या यह की गई है कि देखना ही 
“आलोक है मर्थात्‌ स्त्री के मुखकमल आदि को देखना । इसके लिये उपाय 
दीपक की ज्वाला ही है । अर्थात्‌ अन्धकार में अपनी प्रेयसी के मुख-कमर को 
देखने के लिये किसी भी व्यक्ति फो पहले दीपक की छिखा को ही प्रज्बलित 
करना पड़ा करता है। यहाँ दीपशिखा ही उपाय है, अतः उसका पहले होना 
आवध्यक है । 'देखना” उपेय है तथा प्रधानता भी उसी की हैं। इसी माँति 
व्यज्भुध -धयंजक की भ्रधानता होने पर भी वाध्य-वाचक का उपादान पहले क्रिया 
जाया करता है क्योंकि उसी के द्वारा व्यज्भघ, व्यंजकभाव की प्रतीति हुआ करती 
है । व्यज्ध घार्थ ही कवि का प्रमुख लक्ष्य हुआ करता है, अतएव कवि की दृष्टि में 
प्रघानता उसी की हुआ करती है । 
घ्वन्यालोक! 
प्रतिपाद्यस्थापि तं॑ दर्शयितुमाह-- 
यथा पदवार्थद्वारेण वाक्याय॑: सम्प्रतोयते । 
वाच्यार्थपुविका तद्वत्प्रतिपत्तस्य बस्तुनः ॥ १० ॥ 
यथा हि पदार्थद्वारेण वाक्यार्थावगमस्तथा वाच्याथ॑ंप्रतोतिपूविका 
व्यंग्याथंस्य प्रतिपत्तिः॥ १० ॥ 
श्ब प्रतिपाद्य [ वाच्यार्थ ] के भी उत्त [ व्यजु थबोधन के प्रति व्यापार ]| 
को दिखाने हेतु कहते हैं--- 


प्रथम उद्योतः श्थ्रे 


जिस भांति पदार्थ द्वारा [ पदार्थों की उपस्थिति होने के पश्चात्‌ पढार्थ- 
पसर्गहप ] वाक्यार्थ की प्रतीति हुआ करती है उसी भाँति उस [ व्यज्भब ] बर्ष 
क्षो.प्रतीति वाच्यार्थ [ के ज्ञान ] पूर्वक हुआ करती है । 
जि प्रकार पदार्थ द्वारा वाक्यार्थ का बोध हुआ करता है उप्ती भाँति 
वाक्‍्यार्थ की प्रतीति पूर्वक व्यद्धधार्थ की प्रतीति हुआ करती है । 
[ लोचनम्‌ ] 
प्रतिपदिति भावे क्विप्‌। 'तस्य वस्तुनः इति व्यड्धःघरूपस्य सारस्येत्यर्थ: ॥ 
अनेन श्लोकेनात्यन्तसहृदयों यो न भवति तस्येष स्फुटसंवेद्य एवं क्रम: ॥ 
पषात्यन्तशब्दवृतज्ञो यो न भवति तस्य वाक्यायंऋ्म:। कष्ठाप्राप्ततहुद पाव स्य 
तु वाक्ष्यवृत्तकुदलस्थेब सन्नपि ऋरमोध्ण्यस्तानुमानाविनाभावस्पृत्यादिवदसंबेश् 
एति दशितम्‌ ॥ १० ॥ 
प्रतिपत्‌! इस शब्द में भाव में “किवप्‌! प्रत्यय है। “उसवस्तु को” मर्थात्‌ 
ध्यद्भबरूप सार पदार्थ की । इस छलोक के द्वारा यह दिखलाया गया है कि जो 
ध्यक्ति अत्यन्त सहृदय नहीं हुआ करता है उसके लिये यह क्रम स्फुटछप में 
वेच्च ही हुआ करता है । जिस भाँति ज़ो व्यक्ति अत्यन्त शब्द और वृत्त को 
बानने वाला [ वाक्य का ज्ञाता ) नहीं होता है उसक्ने लिये पदार्थ शौर वाक्यार्थ 
शा क्रम हुआ करता है। तथा जो सहृदयता फी पराक्राष्ठा [ उत्कर्ष | तक 
हुँचा है उस वाक्यवृत्त में कुशल पुरुष की भाँति होता हुआ भी क्रम उस 
प्रकार असंवेद्य है कि जिस भाँति अनुमान, व्याप्तिस्मृति आदि के अम्यस्त व्यक्ति 
के लिये; यह दिखला दिया गया ॥ १० ॥ 
( आशुबोधिनी ) 
वाच्यार्थ की : अपैक्षा व्यज्भघार्थ की प्रघानता के सम्बन्ध में दो प्रकार के 
[श्कोणों के आधार पर विचार किया जा-सकता है- (१) कवि के दृष्टिकोण से 
तथा (२)-सहृदय व्यक्तिके दृष्टिकोण से । न्वम कारिका में कवि की दृष्टि से 
विचार किया जा चुका है | अत्र प्रस्तुत कारिका में सहदय व्यक्ति के दृष्टिकोण 
पर विचार किया जा रहा है । यह सहृदय व्यक्ति पाठक, श्रोता अथवा दशक द्दो 
कता है । इसकी दृष्टि से भो ब्यज्जूचार्थ की हो श्रधानता हुआ. करती है ॥ 
सा होने पर भी वह पहले वाच्यार्थ में हो क्यों प्रवृत्त हुआ करता है ? 
१३ घ्व० 


श्ष्ड ध्वन्याछोके 


बात को प्रस्तुत कारिका में दिखलाया गया है.। 

प्रतिपादक और प्रतिपाद्य ये दो शब्द हैं। प्रतिपादक “दाब्द” हुआ करता है 
तथा प्रतिपाद्य अर्थ” किन्तु इन दोनों शब्दों का प्रयोग इस स्थान पर इन बर्षों 
में नहीं हुआ है । नवम कारिका में प्रतिपादक का अर्थ है--'कवि” और दशम 
में प्रतिपादक का अर्थ है 'सहृदय व्यक्ति” जिसके लिये कवि प्रतिपादन किया 
करता है । 

प्रस्तुत कारिका में प्रतिपत्तस्प का पदच्छेद है--प्रतिपत्‌+तस्य” | प्रति 
[ उपसर्ग ]+पद्‌ [ घातु ]+क्विप्‌ [ भावे ]-प्रतिपत्‌ ॥ इसका अर्थ है 'शान”। 
जिन छोगों का भाषा अथवा वाक्यार्थ ज्ञान पर पूरा अधिकार नहीं हुआ करता 
है उनकों पहले पदार्थ ज्ञान करना होता है। तदनन्तर वाक्यार्थ समझ में आया 
करता है किन्तु जिसका भाषा पर अधिकार है, यद्यपि वे भी वाकयार्थ ज्ञान कों 
पदार्थज्ञानपूर्वक ही किया करते हैं, किन्तु फिर भो वह इतनी शीक्रता में हो 
जाया करता है कि वहाँ क्रम का अनुभव नहीं होने पाता है | जिस भाँति कमल 
की सौ पंखुड़ियों को एक साथ रखकर उनमें सुई चुभायी जाय तो वह एंक एक 
को क्रम से ही भेदेगी, फिर भी .क्ीध्रता के कारण यह क्रम दृष्टिगोंचर नहीं हो 
वाता है, उसी भाँति जो धत्यन्त सहृदयं नहीं हैं उनको वाच्यार्थ और व्यज्ञधार्ष 
क्रम से हो प्रतीत हुआ फरते हैं। किन्तु अतिसहृदय व्यक्तियों को व्यज्ञबार्ष का 
ज्ञान तुरन्त ही हों जाया करता है। इप्त प्रतोति में मी क्रम तो रहा हो करता है 
किन्तु फिर भी वह क्रम अनुभव में नहीं ध्ाया करता है। इसी कारण रपध्वनि 
को असंलक्ष्यक्र मग्यज़ू घध्वनि कहा गया है । ' 

इसके लिये दूसरा उदाहरण गह है--कोई व्यक्ति घु्यें को देखकर अग्नि का 
अनुमान करता है तो उसे सर्वप्रथम हेतु [ घुय्यें ] के दर्शन होते हैं । पश्चात्‌ 
साध्य [ अग्नि ] से उसकी व्याप्ति का स्मरण किया जाता है और तशनन्‍्तर 
लिख्भपरामर्श के द्वारा साध्य [ अग्नि ] का अनुमान लगाया जाया करता है। 
जो लोग प्रथम बार, अनुमान छगाते हैं उन्हें उपर्युक्त क्रम की प्रतीति हुआ 
करती है । किस्तु अम्यस्त हो जाने के पश्चात्‌ धुर्यें को देखते ही अग्नि का ज्ञान 
हो जाया करता है। उस समय उपयुक्त क्रम को आवद्यहुता महीं हुआ करती 
है । यद्यपि क्रम तो धवद्य रहा करता है किम्तु वह लक्षित नहों हुआ करता है ॥ 


प्रथम उद्योततः श्थ्ष्‌ 


ध्वन्यालोक। 
इदानीं वाच्याथंप्रतीतिपूर्वकत्वेषिष तत्प्रतोतेः व्यज्भबस्यार्थस्य 
श्राघान्यं यथा न व्यालुप्यते तथा दर्शयति-- 
स्वसामथ्यंवशेनेव वाक्याय प्रतिपांदयन्‌ । 
यथा व्यापारनिष्पत्तो पदार्थों न विभाव्यते ॥ ११ ॥ 
यथा स्वसामर्थ्यवशेनैव वाक्‍्याथ॑ प्रकाशयन्नपि पदार्थों व्यापारनिष्पत्तो 
जन विभाव्यते विभक्ततया । 
तद्॒सचेतसां सो$र्थों बाच्यार्थविमुखात्मनाम्‌ । 
बुद्धों_ तत््वायंदशिन्यां. क्षटित्येवावभासते ॥ १२॥ 
भर ग्यज्बार्थ की प्रतीतिं बाच्या्थ के पद्चात्‌ होने पर भी व्यद्धघार्थ की 
अधघानता जिस प्रकार लुप्त नहीं हो जाती हैँ वह [ प्रकार ] दिश्वलाते हैं>- 
जैसे पदार्थ अपनी सामथ्य [ योग्यता, श्ाकांक्षा और आज्त्ति ] से [ पदार्थ 
संसर्गरूप ] वाक्यार्थ को प्रकाशित करते हुए भी अपने [ वाक्यार्थवोघनरूप ] 
ज्यापार के पूर्ण हो जाने पर [ पदार्थ ] पृथक्‌ प्रतीत नहीं हुआ करता है ॥११॥ 
जैसे अपनी सामर्थ्य [ योग्व॒ता, भाकांक्षा और सन्नमिधि ] से ही वाक्यार्थे 
को प्रकाशित करने पर भी व्यापार के पूर्ण हो जाने पर पदार्थ विभक्त रूप में 
चूथक्‌ प्रतीत नहीं होते ॥ ११ ॥ 

उसी प्रकार वाच्यार्थ से विमुख भर्थात्‌ उप्ती से विश्रात्यिख्व सन्‍्तोष को 
प्राप्त न करनेवाले सह्ृदयों की तत्त्वार्थ को क्षीत्र ही समझ् लेने में समर्थ बुद्धि में 
वह [ प्रतीयमान ] भर्थ अपना व्यज्भुचार्थ तुरस्त हो प्रतीत हो जाया करता है.॥ 

[ छोचनम्‌ ] 

न व्यालुप्यत इति॥ प्राधाम्यादेव तत्पयंस्तानुसरणरण रणकत्वरिता सध्ये 
विश्रान्ति न कुर्वन्ति इति क्रमस्य सतोष्प्यलक्षणं प्राधान्ये हेतुः ॥ स्व सतामथ्येंसा- 
कांड्क्षायोग्यता सन्निषय: ॥ विभाग्यत इति ॥ विशव्देन विभक्ततोक्ता; विभक्त- 
तया मे साव्यत इत्यर्थ: ॥ अनेम विधमान एवं क्रमो न सेंवेद्यत हत्युक्तत्‌ ॥ तेन 
यत्स्फोटामिप्रायेणा सम्नेव कम इति व्यायक्षते तत्‌ प्रस्युत विदद्धयेव । वाच्येइणे 
विमुखो विश्रास्तिनिबस्षर्नं परितोषमलप्ममान आह्मा हुदयं येबासिल्यनेन सचेत- 

. सामित्यस्येवार्थो5भिध्यक्त। ॥ सहृदयानामेव तहांयं महिमास्तु, न तु काध्यस्यासो 
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कप्रिदतिदय इत्यादाइक्याहु-- अवभास्तत इति । तेनान्न विभक्ततया न भासते, 
न तु वाज्यस्य संवंधेवानवासः । अतएव तृतीयोद्योते घटश्रदीपवृष्टान्तबलादु 
व्यद्धचप्रतीतिकालेषपि वाच्यप्रतीतिवं विघटत. इति यहक्यति तेन हास्य 
ग्रन्थस्थ लू विरोध: ॥ ११-१२ ॥ | 
व्यालुप्त नहीं होतां-। प्राधान्य के कारण ही [ व्यज्भचार्थ |] तक अनुसरण के 
रणरणक अर्थात्‌ उत्सुकता से शीघ्रता करते हुए [ सहृदय छोग ] बीच में विश्राम 
नहीं करते हैं, इस प्रकार होते हुए भी क्रम का लक्षित न होना [ व्यद्भचार्थ 
की ] भ्रधानता में हेतु है। अपनी सामर्थ्य का श्र्थ है--आकांक्षा, योग्यता, 
भौर सन्निधि, विभावित होता है--। वि शब्द से विभक्तता कही गई है, भर्थातु 
विभक्त रूप में भावित (प्रतीठ) नहीं होता हैं । इससे जो 'स्फोट के अभिव्राय॑ से 
नहीं रहता हुआ भी क्रम' ऐसी व्याख्या करते हैं वह व्याख्या प्रत्युत विरुद्ध ही 
है । वाच्य-अर्थ में विमुख अर्थात्‌ विश्रान्तिमूलक परितोष कोन प्राप्त करने 
वाली है आत्मा धर्षात्‌ हृदय जिनका, इससे 'सचेतसाम्‌? [ अर्थात्‌ सहृदयों का ) 
इसी का अर्थ अभिव्यक्त किया गया है। तब तो यह सहृद्यों की ही महिमा है, 
न कि यह कोई काव्य का भतिशय है, ऐसी आशडद्ु। करके कहते हैं-- अब- 
भासित होता है। इसलिये यहाँ विभक्तरूप में भासित नहीं होता, वाच्य का 
सर्वथा ही अवभास न हो, ऐसा नही होता । अठएव तृतीय चद्योत में घट और 
प्रदीप के दृष्टान्त के बल. पर जो यह कहेंगे कि व्यद्भय की प्रतीति के काल में 
भी वाच्य की प्रतीति विधटित नहीं होती, उसके साय इस ग्रन्थ का विरोध 
नहीं है ॥ ११,१२॥ ः 
(आशुवोधिनी ) 

११ वीं तथा १३ वीं क़रिकाओं का मिलकर एक पूर्ण अर्थ होता है । इन 
दोनों कारिकाओं द्वारा यह बतलाया गया है कि जिस भाँति छाब्दों का अर्थ जान 
लेने पर ही वाक्यार्थ ज्ञात हुंआ करता है। हाँ, इतना अवश्य है कि शाब्दार्थ अपनी 
सामर्थ्य से ही वाक्‍्यार्थ का प्रतिपादन कर दिया करता है । इस भ्रक्रिया में यह 
ज्ञात ही नहीं हो पाता.है कि दब्दार्थ और वाबयार्थ दो पूृथक्‌-पृथक्‌ वस्तु यें हैं 
तथा एक के पश्चात्‌ दुपरी हुआ करतो है। इसी भाँति वाच्यार्थ के . पदचात्‌ ही 
व्यजुधार्थ हुआ करता है किन्तु जो सहृदय है आर जिनकी अन्तरात्मा केवल 
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चाच्यार्थ के ज्ञान से ही सन्तुष्ट नहीं हुआ करतो है उनकी तत्त्वदर्शनसमर्थ बुद्धि में 
अ्यद्भचार्थ की प्रतीति तुरन्त ही हो जाया करती है । उनको यह भनुमूति हो ही 
-नहों पाती है कि उनको व्यज्भचार्थ की प्रतीति वाच्यार्थ के पश्चात्‌ हुई है । इस 
क्रम का प्रतीत होना ही व्यज्भचार्थ को प्रधानता में प्रमाण है । 


'स्वसामर्थ्यवद्वेनेव” इत्यादि, कारिक़ा में स्वसामर्थ्य अर्थात्‌ छाब्दसामर्थ्य 
के द्वारा वाक्‍्यार्थज्ञान का दृष्टान्त अ्रस्तुत किया गया है । अतः इस सामर्थ्य को 
समझ छेता आवदयक है +॥ पद अथवा शब्द की तोन विश्वेषतायें वाक्‍्यार्थज्ञान 
में कारण हुआ करती हैं । ये हँ--योग्पता, आाकांक्षा ओर आपत्ति । वाक्य 
स्याद्‌ योग्यताकांक्षातत्तियुक्त: पदोच्चय: कर्थात्‌ योग्यता, आकांक्षा और 
आतत्ति से युक्त पदसमूह अथवा शब्दसमूह का ही नाम वाक्य है। योग्यता 
नाम पदार्थानां परस्परसम्बन्धे बाधाभाव: । “अर्थात्‌ पदार्थों के परस्पर सम्बन्ध में 
-बाघा का अभाव “योग्यता” है । फेग्यताविहोीन पदसमूह को वाक्य नहीं कहा 
जाता--जैसे-वज्तलिना सिद्चति” इतत वाक्य में अग्ि में सिश्चतक्रिया की क्षमता 
बाधित है । 'पदस्य पदान्तरव्यतिरेक्रप्रयुक्तान्वयाननुभावकत्वमार्काक्षा| अर्थात्‌ 
“जिन पदों में एक पद दूसरे पद के बिना अन्वयत्रोध न करा सके वे पद साकांक्ष 
कहलाते हैं । उनमें रहने वाले घ॒र्म का ही नाप्त 'माकांक्षा' है। झााकांक्षारहित 
'पदसमूह को वाक्य नहीं कहा जा सकता है--जैसे --गोरव्व: पुरुषों हस्ती 
शकुनिमृगो ब्राह्मण:” इनमें परस्पर आकांक्षा नहीं है । अतः उक्त पदसमूह को 
वाक्य नहीं कहा जा सकता है । “आजत्ति बुद्धबव्रिच्छेद: अविलम्बित उच्चारण 
के कारण बुद्धि के अविच्छेद को “आसत्ति/ कहते हैं | अर्थात्‌ बिना विलम्त्र के 
उच्चरित पदसमूह का होना । जैसे-- देवदत्त: गां आनयति ।* यदि प्रयम पद 
“देवदत्त:' बो डनें के अधिक समयपब्चात्‌ 'गाम्‌,” पुनः कुछ समय बाद 'आनयति/” 
जोला जागया तो वह भी वाक्य नहीं कहा जा सकेगा.। अतएव बिना विल्म्ब के 
उच्चरित पदसमूह को ही वाक्य कहा जा सकेगा और तभी वाक्यार्थ का ज्ञान 
भ_ हो सकेगा । किन्तु वाक्यार्थ के ज्ञान में पद अथवा शब्द तथा तत्सम्बन्धी 
उपर्युक्त सामर्थ्यों का ज्ञान पृथक्रूप में नहीं हुआ करता है। वाक्प्रार्थ तो एका- 
एक प्रकट हो जाया करता है, पदार्थ अयवा शाब्दार्थ को ओर ध्यान भो 
हीं जाता है । 
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“विभाव्यते” में “वि” का अर्थ है--विभक्तरूप में, और “भाव्यते! का अंथ॑ 
है--प्रतीत होते हैं । अ्रभिप्राय यह है कि पदार्थ वाक्‍्यार्थ में विभक्तरूप में प्रतीत 
नहीं हुआ करता है । कहने का तात्पर्य यह है. कि क्रम तो अवश्य रहा करता है 
किन्तु उसका पार्थक्य प्रतीत नहीं होने पाता है । 

'वाच्यार्थ विमुखात्मनाम्‌! “सचेतसाम्‌? का विशेषण है शभ्र्थात्‌ ऐसे सचेतस 
श्र॒थवा सहृदय व्यक्ति कि जिनकी आत्मां अथवा हृदय वाघ्य अर्थ से विमुख होता 
है क्रयवा जिन्हें मात्र वाच्यार्थ से ही सन्‍्तोष नहीं हुआ करता क्योंकि उनको दृष्टि 
में अर्थ की विश्रान्ति वाच्यार्थ पर ही नहों हो जाती है। अपितु उससे' भी आगे 
उनकी दृष्टि प्रतीयमान भर्थ अथवा व्यड्भचार्थ को देखने में समर्थ हुआ करंती है ॥ 

उपर्युक्त दोनों कारिक्राओं का सारभूत अ्रभिप्राय यही है कि शब्दार्थ अथवा 
पदार्थ वाक्‍्यार्थ से तथा वाचघ्यार्थ व्यज्यार्थ से पुथक्‌ होकर प्रतीत नहीं हुआ 

: करते हैं । इसो बात को तृतीय उद्योत की ३३ वीं कारिका द्वारा घट और प्रदीप 
के दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट किया गया है जिस भाँति दीपक अपने प्रकाश के घट को 
प्रकाशित करते हुए, अपने को भी प्रकाशित किया करता है उसी भाँति दृष्टान्त 
द्वारा वाच्यार्थ भी व्यद्भघार्थ को प्रतीत करता हुआ स्वयं भी प्रतीत हुआ करता 
है। इस भाँति क्रम के रहते हुए होने पर भो सहृदयों को यह क्रम अधिवक्षित 
नहीं हुआ करता है। 

१२ वीं कारिका में “झट्त्येवावभासते! द्वारा यह सूचित किया गया है कि 
यद्यपि वाच्यार्थ भीर व्यड्भधार्थ की प्रतीति में क्रम तो.अवश्य रहा करता है श्ितु 
वह लक्षित नहों हुआ करता है | इसी कारण रप्तादिख्प ध्वनि को असंलक्ष्यक्रम- 
व्यज़धध्वनि' नाम से कहा गया है ॥ ११, १२ ॥ 

ध्वन्यालोकः 
एवं वाच्यव्यतिरेकिणो व्यज्भुधस्यार्थस्य सदुभावं प्रतिपाद् प्रकृत 
उपयोजयन्नाह-- 
यत्रार्थं: शब्दों वा तमर्थ॑मुपसर्जनोकृतस्वार्थों । 
व्यड्क्तः काव्यविशेषः स ध्वनिरिति सूरिभिः कथित: ॥ १३॥॥ 
गत्रार्थों वाच्यविशेषः वाचकविशेष: दाब्दो वा तमथे ष्यझ्ूक्त, छ 
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काव्यविशेषों ध्वनिरिति | अनेन वाच्यवाचकचारुत्वहेतुम्य उपमादिभ्यो&« 
नुप्रासादिभ्यद्च विभक्त एव ध्वनेविषय इति दशितम्‌। 

इस भाँति वाच्यार्थ से व्यतिरिक्त व्यज्भबार्थ की सत्ता तथा उसकी भ्रघानता 
[ सद्भाव शब्द का सत्ता तथा साधुभाव अर्थात्‌ प्रघानता दोनों ही श्रथ हैं। ] 
प्रतिपादन्‌ कर भ्रकृत में उसका उपयोग दिखलाते हुए कहते हैं :-- 

अन्वय--यत्र अर्थ, शब्दः वा उपसर्जनीकृतस्वार्थों तं अर्थ व्यडूक्त, स 
काव्यविशेषः सूरिभिः ध्वनि: इति कथित । 

जहाँ अर्थ अपने आपको अथवा छाब्द अपने अर्थ को गुणीभूत करके उस 
[ प्रतीयमान ] अर्थ को अभिव्पक्त किया करते हैं, उस काव्यविशेष को विद्वान 
लोग ध्वनि [ काव्य ] कहा करते हैँ । 

जहाँ अर्थ वाच्यविशेष अथवा वाचःविशेष शब्द उप्त [ प्रतीयमान ] बर्थ 
को अभिव्यक्त करते हैं उस विशेष को 'ध्वनिक्राव्य! कहा जाता है। इसके द्वारा 
वाच्य [ अर्थ ] और वाचक ] शब्द ] के चारत्व हेतु उपमा आदि और अनुप्रास 
मादि से पृथक हो ध्वनि का विषय है, यह दिखलाया । 

[ छोचनम्‌ ] 

सद्भावमिति । सत्तां साधुम्तावं प्राघान्य॑ चेस्पर्थ: ॥ हय॑ हि प्रतिषिषादयि- 
बितम्‌ । प्रकृत इति लक्षणे । उपयोजयन्‌ उपयोग गमयन्‌ । तमर्थमिति चाय- 
पुपयोगः । स्वध्ाव्य आत्मवाची । स्वश्रायंश्र तो स्वार्थों; तो ग्रुणीकृती याध्याम्‌, 
घयासंख्येन तेनाथों गुणीक्तात्मा, शब्दों गरुणोकृताभिषेयः ॥ तसथथंमिति ४ 
'सरस्वती स्वादु तवर्थंवस्तु' इति यवुक्तम्‌ । व्यह्त्त: दोतयतः | व्यड्क्त इति 
दिवचनेनेदमाहु--यद्यप्यविवक्षितवाच्ये शब्द एवं व्यञ्णकस्तथाप्पर्थस्थापि 
सहकारिता न॒त्रुदूथषति । अन्यथा अज्ञातार्थोषषि धाब्बस्तवृध्यण्जकः स्यातु 8 
विवक्षितान्यपरवास्ये ज्॒ धाब्दस्थापि सहकारित्यं भवत्येब | विशिष्टदब्दाभिधे- 
घतया विना तस्यायंत्याव्यअ्णकत्वाविति सर्वत्र धाव्दाबंयोरुभयोरपि. ध्यननं 
ब्यापारा। तेन यव्भट्ूटनायकेन द्विवचनं बूषितं तद गजलिसोलिफयेव ॥ अर्थ: 
छाब्दो वेति तु विकत्पासिषान प्राधान्याप्तिप्रायेण | काव्यं थ तदिशेषश्वातो 
काय्यस्य वा विशेष! । काथ्यप्र हणाव्‌ गुणालजूारोपस्कृतहाब्दायंपृष्ठपाती घ्वलि- 
लक्षयआत्मेस्पुक्तमु । तेनेतन्नि श्वकाशं.. थ्रुतार्धापावषि घ्वनिष्यवहारः 
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स्याविति । यथोक्तम्‌- घारुत्वप्रती तिस्तहिं काध्यस्थात्मा स्थात्‌' इति तदऊ्ी- 
कुर्मे एव । नास्ति खलवयं विवाद इति ॥ यच्चोक्तमू--*चारुण: प्रतीतियंदि 
काव्यात्मा प्रत्यक्षादिप्रमाणादवि था भवन्ती तथा स्थात्‌? इति | तत्र शब्दार्थ- 
सयकाव्यात्माप्तिघानप्रस्तावे क एव श्रसज्भ इति न क्िचिदेतत्‌ । हर इति॥ 
अआर्थो वा शब्दों वा व्यापारों वा। अर्थोषपि वाच्यों वा घ्वनतीति, झब्दो5प्येवम्‌॥ 
ष्यद्भघो वा घ्वन्यत इति व्यापारी वा शब्दाययंयोध्वंननमिति | फारिकपा तु 
शभ्राधास्ये समुदाय एवं काव्यरूपों घुडयतया ध्वनिरितति प्रतिपादितम्‌ ॥ 


सदुभावमिति अर्थात्‌ सत्ता अथवा साधुभाव और प्राधान्य को । क्योंकि दोनों 
ही श्रतिपादन करने की दृच्छा के विषय हैं । प्रकृत में । अर्थात्‌ लक्षण में । उप- 
योग को प्राप्त कराते हुए । तमर्थव्‌-उनके लिए “उस प्रतियमान-अर्थ का! यह्‌ 
“उपयोग है । 'स्व/ शब्द आत्मवाचक हैं । स्व और अर्थ दोनों मिलकर स्वार्थ हुए ॥ 
वे स्व+अर्थ-स्वार्थ जिन दो के द्वारा गौण बना दिये जावें । यथासंड्येन अर्थात्‌ उस 
क्रम. से अर्थ स्वयं को [ अपनी आत्मा को ] गौंण बना देने वाला होता है, और. 
छब्द अभिषेय को [ वाच्य | गौण बना देनेवाला होता है ॥ उस अर्थ को -। अर्थात्‌ 
जिसे 'सरस्वती स्वादु तदर्थ वस्तु” कहा है व्यक्त: अर्थात्‌ व्यक्त करते हैं, अथवा 
करते हैं । व्यड्ृक्तः-इस द्विवचन द्वारा यह कहते हैँ --यच पि “अविवक्षिक्रवाज्य! 
घ्वनि में शब्द ही व्यञ्जक होता हैं, फिर भी अर्थ की भो सहकारिता टूटतो नहीं 
है अन्यथा जिस शब्द का अर्थ ज्ञात नहीं हैं वह भी उप्नका व्यज्ञक हो जाता और 
विवक्षितान्यपरवाच्य ध्वनि में शब्द भी सहकारी होता ही है क्प्रोंकि विशिष्ट 
हाब्द द्वारा अभिषान न किये जाने की स्थिति में वह शब्द उस अर्थ का व्यण्जक 
नहीं हो सकता । इस भाँति सर्वत्र 'ध्वनन” दाब्द और अर्थ दोनों का हो व्यापार 
है। इस माँति भट्टनायक द्वारा जो द्विवचन का खण्डन किया गया है. वह गज- 
निमीलिका [ बिना सोचे-समझे खण्डत पर आडूढ हो जाना ] हो है। अर्थ अथवा 
शब्द! में 'वा के द्वारा विकल्प का अभिघान किया गया है वह प्राघाल्य की दृष्टि 
से है। 'काव्य और उतका विशेष? इस भाँति कमंवारय समास है, अथवा “काव्य 
का विद्येष” इस भाँति षष्ठी तत्पुरुष समास है । काव्य! के ग्रहण से यह्‌ कहा कि 
जो घ्वनिरूप आत्मा है वह गुण और अलऊ्भार से उप£्कृत दाबद भोर अये का 
बृष्पाती है।' इससे यह निरवकाश्य हो गया-कि [ स्थूछ क्वरीर वाला देवदत्त 
दिन में भोजन नहीं करता” इस ]: श्रुवार्यातति में भो काव्य का व्यव॒हर होने 
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सछगेया ! और जो कि यह कहा है "तब तों चारुत्व को प्रतीति हो काव्य को 
आत्मा हों जायेगी' यह तो हुम स्वीकार करते ही हैँ । यह विवाद तो नाम में ही 
है । और जो कि यह कहा है कि 'चारुत्व की प्रवीति यदि काउ्य को आत्मा है तो 
प्रत्यक्ष इत्यादि प्रमाणों द्वारा भी होने वालो [ वह प्रतीति ] वैतधी [ काव्य की 
आत्मा ] हो जायेगी । उस पर [ यह कहना है कि ] शब्दार्थ काथ्य की बात्मा के 

' कथन का प्रसज है, तो फिर यह कौन प्रसज्भ हैं? मतएवं यह छुछ भी नहीं। वह-॥ 
अर्थ अथवा शब्द अथवा व्यापार। 'घ्वनति? अथवा ष्वनन करता है [ इस व्युत्प्ति 
के अनुसार ] वाध्य अथे घ्वनि है, इस भाँति शब्द भी । 'ध्वन्यते” [ इस व्युर्पात्ति 
के अनुसार ] व्यद्भघ अर्थ 'प्वनि” है और शब्द और अर्थ का व्यापार '्वननम्‌” 
[ इस ब्युत्पत्ति के अनुप्तार | 'ध्वत्ति' है। कारिका के द्वारा तो प्रषानरूप से काव्य 
रूप समुदाय ही अ्रमुखरूप से ध्वनित होता है, ऐधा प्रतिपादित किया है । 


( क्ाशुवोधिनी ) ! 
बारहवीं कारिका तक घ्वनिसम्बन्धी मुमिक्ा का वर्णन किया गया है । झब 
इस तेरहवों कारिका में उस [ ध्वनि ] की परिभाषा दी गई हैं । ध्वनिसिद्धान्त 
को भलो भाँति समझने के लिए यह परम आवश्यक है कि वाच्यार्थ से व्यतिरिक्त 
प्रतीयमान अर्थ का 'सद्भाव! समझ लिया जाय। सत्‌' धाब्द का दो बर्षों में प्रयोग 
हुआ करता है 'सदुभावे, साधुभावे च सदित्येत्रयुज्यते” भर्थात्‌ 'सत्‌* का अर्थ है 
सत्ता अथवा अस्तित्व और साघुमाव अर्थात्‌ श्रेष्ठठा अथवा प्रधानता । इस स्थल 
पर इन दोनों हो अर्थों में इस 'सत्‌” शब्द का प्रयोग हुआ है। ( १) वाच्यार्थ 
से अतिरिक्त प्रतीयमान अर्थ [ व्यज्भघार्थ ] की सत्ता और ( २ ) इस प्रतोयमान 
अर्थ का साधुमाव अर्थात्‌ प्रधानता । इस प्रतिपादन का घ्वनिसिद्धान्त से क्‍या 
संबन्ध है, प्रस्तुत प्रकरण में उसकी क्या उपयोगिता है ? यही बात प्रस्तुत कारिका 
में कही गई है :--जदाँ पर शब्द अथवा अर्थ स्वार्थ को उपसर्जन अर्थात्‌ गौण 
बनाकर उस अर्थ को अभिव्यक्त किया करते हैं वह काव्यविशेष विद्वानों द्वारा 
“स्व निकाञज्य' नाम से कहा जाया करता है ।! 
प्रस्तुत परिभाषा में 'स्वार्थ' दब्द का प्रयोग हुआ हैं । इसमें द्वन्द्र समास है। 
स्व+अर्थ । 'स्व' अर्थात्‌ आत्मस्वरूप दया अर्थ अर्थात्‌ वाज्यार्थ । इंन दोनों का 
कषपसझ: यह अर्थ होता है कि जब अर्थ अपनी बआात्मा [ अर्थात्‌ स्वयं को || गोण 


२०२ ध्वन्यांलोके 


बना दिया करता है ठथा शब्द जत्र अपने अभिधेय अर्थ को गौण बना दिया करता 
है. तब वहाँ घ्वनिकाव्य हुआ करता है ॥ तात्पर्य यह है कि जब अर्थ प्रधानरूप से 
व्यञ्जक हुआ करता है तब श्रर्थ उसका सहकारी हुआ करता है और जब शब्द 
प्रघानरूप से व्यज्ञक हुआ करता है तब अर्थ उसका सहकारी हुआ करत है। 
इसी प्राघान्य की दृष्टि से आचाय॑ द्वारा “वा” इस विकल्प का प्रयोग किया गया 
है तथा “व्यद्डक्त:” इस द्विवचन के प्रयोग द्वारा उसे और भी अधिक स्पष्ट कर 
दिया गया हैं कि “अविवक्षितवाष्यध्वनि' में अभिव्यक्ति का आधार शब्द” हुआ 
करता है किन्तु इसमें अर्थ को सहकारिता की भी अपेक्षा हुआ करती है क्योंकि 
श्षथेज्ञान के विना अर्थज्ञान के ध्वनि का निकल सकना संभव ही नहीं ॥ यदि 
ऐसा नहीं होगा तो निरर्थक शब्दों से भी ध्यनि निकलने लग जायगी । इसी भाँति 
'विवक्षितान्यपरवाण्य? में श्र्थ के आधार पर अभिव्यक्ति हुआ करती है तथा 
हाब्द की सहकारिता अवध्य श्रपेक्षित हुआ करती है । इसका कारण यह हैं. कि 
जब तक वह अर्थ विशेष प्रकार के शब्द द्वारा अभिह्िित महीं होगा तब्र तक बह भर्थ 
व्यज्लक हो ही न सकेगा । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि ध्वननव्यापार सर्वत्र 
दाब्द एवं अर्थ--दोनों का सम्मिलित व्यापार है । प्रस्तुत द्वि्चन के कथन का 
यही तात्पयं है । ह 

उपर्युक्त श्रमिप्राय को न समझकर भट्टनायक द्वारा “व्यडृक्त:” में प्रयुक्त 
द्विवचन को दूषित कहा है । जिस भाँति हाथी का भाँख झपकाना उसकी विचार- 
निमग्नता का परिचायक नहीं हुआ करता है उसी भाँति भट्टनायक द्वारा किया 
गया खण्डन की उनकी विचारशीलता का परिचायक नहीं कहा जा सकता है । 
ऐसी स्थिति में यहाँ यह छाड्ुग अवश्य उत्पन्न होती है कि जब द्विवचन का 
हो प्रयोग आवष्यक् था तो फिर “अं: शब्दो वा! ऐसा क्‍यों लिखा ? केवल “अर्थे- 
छाब्दौ! के प्रयोग द्वारा ही काम निकाला जा सकता था । ऐसी स्थिति में 'ब्यझ्टक्त:” 
क्रिया के द्विवचन प्रयोग को सार्थकता स्वयं ही सिंध हो जाती । 

इसका समाधान यह है कि--ब्यज्रयार्थ' को अभिव्यक्ति में दाब्इ और अर्थे 
दोनों ही कारण हुआ करते हैं किन्तु उनमें से एक की प्रधानता तथा दूसरे कि 
सहकारिता हुआ करतो है। “अर्थ: शब्दो वा? में पठित “बा” पद छाब्द तथा अर्थ की 
श्रधानता के अभिप्राय से विकल्प का ही बोधक है । श्रभिव्यक्ति के कारण ठो दोनों . 
हो हैं कि्तु प्रधानता अर्थ भर शब्द में से एक की ही हुआ करती हैं । इसी दृष्टि 
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से शाब्दी और जर्थी दोनों ही प्रकार की व्यज्ञना स्वीकार को गई है । इसी 
कारण साहित्यदपंणकार ने दोनों ही की व्यज्ञकता दिखलाते हुए लिखा है +-- 
“शब्दबोध्पो व्यनक्त्यर्थ! शब्दोध्प्यर्थान्तराश्रयः । 
एकस्य व्यञ्जकत्वे तदन्यस्य सहकारिता ॥ (सा० द० २। १८ ) 


प्रस्तुत कारिका में प्रयुक्त 'काव्यविद्येष: में दो प्रकार के समास भौर बर्थ हो 
सकते हैँ--( १ ) काव्य॑ -च तद्विशेषं च [ अर्थात्‌ काव्य और उनकी विशेषता-- 
समानाधिकरण को दृष्टि से ] अथवा 'काव्यस्य विद्येष:” [ काव्य की विशेषता ] 
व्यधिकरण की दृष्टि । जिस घ्वनि को काव्य को आत्मा कहा गया हूं, वह इस 
प्रकार के शब्द तथा अर्थ पर आधुत होना चाहिए कि जिसमें गुण और अलकझ्कार 
विद्यमान हों [ ठथा जिसमें रीतियों तथ। वृत्तियों का अनुसरण भी किया गया 
हो ] 'काव्यविशेष:” पद के प्रयोग का यही अभिप्राय है । 
यदि केवल ध्वनि के अस्तित्व मात्र से काव्य मान लेने की बात कह दी जाय 
तो मीमांसकों द्वारा स्वीकृत “श्रूतार्थापत्ति/धम्बन्धी स्थल भी काव्य! के रूप भी 
व्यवहृत होने लगेगा । जैसें--'पीनो&यं देवदत्तो दिवा न भुडःक्ते! [ अर्थात्‌ यह 
मोटा-ताजा देवदत्त दिन में नहीं खाता हैं | ] इस श्रुतवाक्य से जो दिन में भोजन 
के अभाव में भी पीनत्व रूप अर्थ की प्रतीति होतो हैं उसकी अन्यथानुपपत्ति को 
- छेकर 'रात्रौ भुड्क्ते' [ रात्रि में भोजन करता है ] इस रात्रि भोजनरूप अर्थ के 
प्रतिपादक एक दूसरे वाक्य की कल्पना करनी होती है। किन्तु यहाँ ध्वनि के होते 
हुए होने पर भी उसे काव्य नहीं कहा जा सकता; क्योंकि हम तो काव्यविशेष 
को घ्वनि कहते हैं तथा काव्यविशेष का अर्थ है--'काव्य और उसको विशेषता 
अथवा 'कांव्य की विद्येषता? अर्थात्‌ गुण और अलडू.र से उपस्कृत शब्द और बर्थ 
का अनुसरण करने वाले काव्य को विज्येषता 'घ्वनि” है और उसे हो काव्य की 
श्ात्मा कहा गया हैं। अतएव श्रुतार्थापत्ति का सन्निवेश धघ्ववि में कमी नहीं हो 
सकता है। परिणामस्वरूप उसे काव्य भी नहीं कहा जा सकता है । 
यहाँ कुछ अन्य लोगों का कथन है कि यदि शआप काव्यविशेष को ही घ्वन्ति 
मानते हैं तथा उसी को काव्य की आत्मा कहते हैं ठो उसका यद्दी अभिप्राय 
निकलता है कि चाझ्धता की प्रतोति हो काव्य की आत्मा है। तब 'चारुताश्रतीति” को 
काव्य की भात्मा स्वीकार करवे में मुझे भी कोई आपत्ति नहों है, चाहे आप उसे 
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*चासुताप्रतीति' ही काव्य की आत्मा है तो किर जहाँ पर प्रत्यक्ष दृत्यादि के द्वारा 
हमें चारुता [ सुन्दरता ] की प्रतोति हो जाय तो उसे भी काव्य कहा जा 
सकेगा । 


उपयुक्त कथन का निराकरण इध्त प्रकार हो जाता हैं कि जब दाब्दार्थमय * 
काव्य क्री कात्मा का निखूपण किया जा रहा है तो फिर प्रत्यक्ष आदि के द्वारा 
चारुता की प्रतीति को काव्य की आात्मा कहा जाना सम्भव ही नहीं है । 


स ब्वनिरिति!। यहाँ ध्वनि” शब्द का उपर्युक्त तीनों ही भर्थों में प्रयोग 
हुआ हैं । ध्वनि के धन्तर्गत शब्द, अर्थ औौर व्यापार--ये तीनों ही आ जाते हैं । 
धर्थ वाच्य कौर व्यडूग्य दोनों प्रकार कां भा जाता है । जब हम कर्तृवाच्य की 
दृष्टि से घ्वनतीति ध्वनि: यह व्युत्पत्ति करते हैं तब भर्थ होता है 'वाच्यार्थ! । 
इसी के अन्तर्गत 'दब्द' भी भा जाता है। जब हम कर्म-वाच्य्र में 'घ्न्यते इति 
ध्वनि:” ऐसी व्युत्पत्ति करते हैं तब इसका अर्थ हो जाता है “यड्रस्यार्थ। । जब 
हम ल्युद्‌ प्रत्यय के साथ इसकी ग्युत्तत्ति करते हैं--'घ्वननमिति घ्वनि:ः तब 
शर्थ होता है 'शब्द और भर्थ का व्यायार'। इन सभी का समुदाय हो प्रधान 
होने के कारण काञ्यरूप होता है और यहाँ इसी को प्रमुखरूप से 'ब्वनि! कहा 
गया हूँ । यहो प्रस्तुत कारिक्रा में वर्णित है। 


कहने का अभिश्राय यह है कि काव्य में शब्द भी होता है तथा वाच्यार्थ भी 
और व्यज्भूधर्थ भी । शब्द तथा वाच्यार्थ के गुण तथा अलूद्भुार [ रीति तथा 
वृत्ति ] भी हुआ करते हैं । साथ हो व्यज्ञनाव्यापार भी । इन सभी के समुदाय 
का ही नाम है-काव्य” | इसी को ध्वनि” नाम से कहा जाता है । समूह को 
बनाने वाले ६पृथक्‌ तत्त्वों की भ्रपेक्षा प्रधावता , समूह को ही हुआ करती हूँ तथा 
उसमें भी अन्य तत्त्व “न्यञ्ञक' हुआ करते हैं. जितके आश्रय को प्राप्त कर 
ब्यंज्भुधार्थ की प्रवृत्ति हुआ करती है। यह ग्ज्भयार्थ ही प्रवानता को प्राप्त कर 
अझवनि का रूप धारण कर लिया करता है । 

“मुख्यरूप में काव्य कहा जाता है! में मुख्य” शब्द से यह अर्थ निकलता है 


कि काव्यत्व तो अन्यत्र भी हो सकता है किन्तु अन्य प्रकार के उप्त काब्य को 
सुख्य न कहकर अमुख्य ही कहा जायेगा। 
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[ लोचनम्‌ ] गे 

विभक्त इति। गुणालडूगराणां वाच्यवाचकप्मावप्राणस्वात्‌ । अस्य ऋ 
घदन्यव्यड्भधचव्यञ्जकप्तावसारत्वान्नास्यथ तेष्वन्तर्भाव इति। लननन्‍्यत्रण्नावों 
विषयशब्दार्थ: । एवं तद्व्यतिरिक्तः को5यं ध्वनिरिति निराकृतम्‌ । 

विभक्त--। क्योंकि गुण और अलबद्भुगर का प्राणभूत तत्त्व वाच्यवाचकभाव 
है तथा इस ध्वनि का उससे भिन्‍तर उससे भिन्‍न व्यद्भ धव्यज्ञकभाव ही सार 
होने के कारण इसका उनमें अन्तर्भाव नहीं हुआ करता है । विषय” शब्द का 
अर्थ है 'अन्यत्र न होना ।! इस भाँति उन [ गुण और अलूद्धार ] से भिन्‍न यह 
नि! क्‍या हैं ? इसका निराकरण हो गया । 

( अआशुबोधिनी ) 

इससे पहले व्यद्भूघार्थ का सदुृभाव, उप्तकी प्रघानता- तथा ध्वनि का 
विवेचन क्रिया जा चुका है। अब यहाँ ग्रन्थ के प्रारम्भ में ध्वनि के खण्डन में जिन 
पक्षों का उल्लेख किया गया था उन्हीं में से अभाववादियों के प्रथम पक्ष का 
निराकरण किया जा रहा है-- 

माववादियों के प्रथमपक्ष में बताया गया था कि शब्द और अर्थ! काव्य 
के शरीर होते हैं । शब्दगत चारुता अनुप्रास आदि अलझ्धारों के नाम से प्रसिद्ध है 
तथा अर्थगत चारुता उपमा इत्यादि नामों से । इसी भाँति संघटनाधर्म माधुर्य 
आदि तथा उनसे सम्बन्धित वृत्तियाँ व रीतियाँ भी हैं। इनसे भिन्‍न यह घ्वनि 
नाम को वस्तु क्‍या है ? 

इस प्रथम पक्ष का निराकरण तो घ्वनि की उपर्युक्त परिभाषा से ही हो गया । 
उपयुक्त विवरण द्वारा यह स्पष्ट कर दिया गया है कि वाच्यार्थ चारुता में हेतु 
“उपमा' आदि तथा वाचक [ शब्द ] की चारुता में हेतु, अनुप्रास आदि से ध्वनि 
का विषय भिन्‍न है । क्योंकि गुण एवं अलड्धू।रों का प्राण वाच्य और वाचक ही 
हुआ करते हैं तथा घ्वनि के प्राण ब्यज्भथ और व्यज्ञक हुमा करते हैं । यही 
दोनों का अन्तर है । इस माँति क्षमाववादियों के प्रथम पक्ष का खण्डन एवं 
निराकरण हो गया । आलोक में 'विभक्त एवं घ्वनेविषय:” इस वाक्य में 'विषय' 
शब्द का प्रयोग किया गया है । यहाँ शब्द का अर्थ है--“विशेषेण सिनोति बष्ता« 
तीसि विषयः” अर्थात्‌ जो अपने से सम्बन्धित पदार्थ को विद्येषरूप से आबद्ध कर 
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ले अर्थात्‌ सीमित कर दे अथवा ज़ो अन्यत्र.न॒ पाया जाय | ध्वनि का अपनो 
सीमा से बाहर सदुमाव नहीं है अथवा वह सीमा में बँघा हुआ है अववा ध्वनि 
का अपना स्वतन्त्र क्षेत्र है, उससे भिन्‍न स्थलों पर ध्वनि दाब्द का प्रयोग उप* 
लब्ध नहीं हुआ करता है । ऐस्ती स्थिति में ध्वनि को अनुप्रास, उपमा आदि से 
भिन्न कहना ही उचित है । 
) ध्वन्यालोकः 
. यदप्युक्तमु-प्रसिद्धप्रस्थानातिक्रमिणो मार्गस्य काव्यहानेध्वनिर्नास्ति 
“इति तदप्युक्तम्‌। यतो छक्षणक्ृतामेव स केवरं न प्रसिद्धः, लक्ष्येतु 
परीक्ष्यमाणें स एव सहृदयहृदया ह्वादकारिकाव्यतत्वम् | ततोष्त्यच्चित्र- 
'मेवेत्यग्रे दर्शायिष्याम: | 
और जो यह कहा था कि “प्रसिद्ध प्रस्‍्यानों को अतिक्रमण करने वाला मार्ग 
काव्यत्व से रहित होता है ॥ क्षतएव ध्वनि का अस्तित्व है हो नहों ।” यह भी 
ठीक नहीं है । क्योंकि लक्षणकारों के लिये हो वह केवल प्रसिद्ध नहों है, लक्ष्य 
की परीक्षा करने पर वही सहृदयजनों के हृदय को आह्वादित करने वाला काव्य 
का सारभूत वह्दी [ ध्वनि ] हैं। इसके अतिरिक्त अन्य सभो चित्रकाव्य ही कहा 
जाता है, यह आगे चलकर दिखलायेंगे ॥ 
[ छोचनम ] 
लक्षणक्तामेवेति । छक्षणकाराप्रधिद्धता वियट्धो हेतु: तत एवं हि यत्नेन 
लक्षणीयता । लक्ष्ये त्वप्रत्िद्वश्वम सिद्धो हेतुः । यच्च नृत्यगीताबिकल्पं तत्काव्यस्य 
न किच्वित्‌ । चित्रमिति- विस्मयक्वद्वृत्त्यादिवशात्‌, न तु सहृदयामिलषणोय- 
चमत्कारसाररसनि:ष्यन्दमयमित्यथं: । काव्यानुकारित्वाद्या चित्रमूु, आलेख- 
सात्रत्वाद्या, कालसात्रत्वाद्ा । अग्र इति ॥ पे 
प्रधानगुणभावाष्यां ध्यड्रःघस्येव व्यवस्यितम्‌ ॥ 
द्विधा काव्यं ततोश्न्यद्यत्तच्चित्र मभिधोयते ॥ 
इति तृतीयोद्योते वक्ष्यति ॥ 
लक्षणकारों के लिये ही--। लक्षणकारों में अप्रतिद्धताबूूप विरुद्ध हेतु है, 
इसी कारण यत्नपूर्वक [ आचाय ने ध्वनि को ] लक्षणीय किया है। लक्ष्य में 
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बअप्रसिद्धत्व” रूप हेतु . प्रसिद्ध है। गौर जो कि नृत्त, गोत आदि के समान है 
चह काव्य का [ ध्वनि के रूप में लक्षित काव्य का ] कुछ नहीं है। चित्र-॥ 
: अर्थात्‌ नृत्त आदि के कारण विस्मयउत्पादक वृत्त [ छन्द ] इत्यादि के कारण 
| चित्रकाव्य ] सहृदयों द्वारा अभिलषणीय चमत्कार सार रस के निष्यन्द से 
युक्त नहों होता । क्षथवा काव्य का अनुकरण करने वाला होने के कारण चित्र” 
कहलाता है अथवा आलेखमात्र होने के कारण । आगे--। 
अहस॒ मौँति व्यंग का प्रघधानमाव तथा गुणभाव के कारण काव्य दो प्रकार 
से व्यवस्थित है । उससे जो अतिरिक्त है वह “चित्र” कहलाता है ।” 
( आशुवोधिनी ) 
अभाववादियों के द्वितीय पक्ष का कहना था कि प्रसिद्ध प्रश्यान [ अर्थात्‌ 
यह मार्ग कि जो परम्परा से व्यवहार में चछता चला आ रहा है, जैसे --शब्द, 
क्र्थ तथा उनके गुण और अलडझ्ूार इत्यादि ] में ध्वनि का निर्देश न होने के 
कारण उसे "काव्य! स्त्रीकार नहीं किया जा सकता । अभिप्राय यह हूँ कि ध्वनि 
इस कारण नहीं है कि वह प्रसिद्ध प्रस्थानों में नहों आता, उनको अतिक्रमण 
करने वाला है। इस रूप में ध्वनि विरोध किया गया है । डिन्तु इन लोगों का 
कथन भी ठोक प्रतीति नहीं होता क्योंकि ध्वनि केवल लक्षणकारों में हो प्रधिद्ध 
नहीं है किन्तु जब रामायण, महाभारत आदि लक्ष्यग्रन्यों की परीक्षा की जातो 
है तो ज्ञात होता है कि वही ध्वनि सहृदयजनों के हृदयों में आह्वाद उत्पन्न 
करने वाला काव्य का तत्त्व है । अभाववादियों द्वारा जो प्रसिद्ध प्रश्यानातिक्रमण 
की बात कही गई है उसे दो रूपों में कहा जा सकता है--(१ ) 'ध्वनिर्नाम काव्य 
अकारो नास्ति प्रस्तिउप्रस्थानातिक्रामित्वात्‌ ।” भर्थात्‌ प्रसिद्ध प्रस्थानों का अति- 
क्रमण किये जानें के कारण ध्वनि नाप्र का कोई काव्य का प्रकार नहीं है ॥ इस 
हेतु के तात्पर्यरूप में दो बातें स्पष्ट प्रतीत होती हैं (१ ) प्राचोन अलड्भुार-शास्त्र 
के लक्षणकारों ने ध्वनि नाम के किसी तत्त्व का उल्लेख नहीं किया है। (२) यह 
कोई अप्रसिद्ध लक्ष्य था। इन दोनों का निराकरण करते हुए मूल वृत्तिग्रन्थ में 
जैसा कहा गया है कि लक्षणकारों के लिये वह केवल प्रसिद्ध नहों है किन्तु लक्ष्य 
को परीक्षा करने पर वही सहृदयजनों को आह्लवादित करने वाला काव्यतत्व 
है। इस भांति 'लक्षणकाराप्रसिद्धता' रूप हेतु (विरुद्ध है तथा “लक्षपप्र सिडता? 


५०८ ध्वन्यालाके 


रूप हेतु 'असिद्ध' है । लक्षणाकारों की दृष्टि में यदि ध्वनि? अप्रसिद्ध हैं तोः 
हसका यह क्र नहीं कि उसका भस्तित्व है ही नहीं, अपितु इससे यही जानना 
उचित है कि वह प्रयत्नपूर्वक लक्षण किये जाने योग्य हो है क्योंकि वह मात्र 
काव्य नहीं; अपि तु काग्प्रविशेष? है । अतः यह द्वेतुविष््ध है। यह कहना कि 
लक्ष्य में भी प्रसिद्ध नहीं है, नितान्त अनुचित है क्योंकि परीक्षा किये जाने पर 
वही सहदयहू॒दयाह्वादकारी तत्त्व प्रतीत होता है । अत: यह हेतु 'भसिद्ध! है । 


अभावथादियों द्वारा यह भी कहा गया था कि जिस भाँति नाटक श्ादि में 
नृत्य, गीत आदि के द्वारा “रस” की रचना की जाया करती है उनका काव्य से 
कोई सम्बन्ध नहीं हुआ करता है, उसो भाँति यह 'स्वनि” भी कोई ऐप्ती वस्तु 
है कि जिसका काव्य के साथ कोई सम्बन्ध नहीं हुआ फरता है । अतएवं उसे 
काव्य की आत्मा नहीं फहा जा सकता है | प्रस्तुत विवेचन द्वारा यह सिद्ध किया 
जा चुका है कि ध्वनि तो एक कमनोय तत्व हैं तथा वह 'काग्यविश्वेष! है ॥ 
नृत्य-गीत थभादि तो रप्त को रचना में सह।यक अवष्य होते है किन्तु दुृष्पकाव्क 
छाथवा घाटक : आदि से उनका कोई सम्बन्ध नहीं हुआ करता है । “च्वनि' के. 
बारे में ऐसा कंभी भी नहीं कहा जा सकता है क्योंकि वहु तो कवि के व्यापारू 
का विषय है-तथा काव्य का तो सर्वस्व ही है । 

जहू। पर ध्वनि नहीं हुआ करती हैं वहां पर प्रमुख काव्य न होकर. 'चित्र> 
काव्यमात्र! हो रह जाया करता है । बस्ंतुत! काव्य का प्रभाव दो प्रकार कार 
दृष्टिगोचर हुआा करता है। प्रथम तो यह है कि काव्य को श्रवणकर अथवा 
पढ़कर अथवा छमिनय देखकर श्रध्येता, ओता अपवा दर्शक रसमग्न हो जाया: 
करता है तथा वह स्वयं को भी भूल जाया करता है । दुसरे प्रकार का काब्यः 
यह हुआ करता है कि ज़िसे पढ़कर फेवल विस्मय आदि की अनुभूति मात्र होकरू 
ही रह जाया करती है। कवि द्वारा जिन शब्दों तथा. अर्थों का उपादन किया: 
जाया करता है वे हमारे अम्दर उत्सुकतामात्र कों जागृत कर दिया करते हैं,. 
उनमें इतनी सामथ्यं नहीं हुआ करती डे कि वे हमें आनन्द-विभोर कर हमारे 
अस्तित्व पर ही अधिकार कर सके । ऐसे काण्यों को चित्रकाथ्य' की श्रेणी में 
रखा जाया करता है। उम्हें चित्रकाव्य इस कारण कहा जाया करता है कि 
उनमें भी काव्य के समान ही शब्द और अर्थ का प्रयोग हुआ करता है अथवक 
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इसछिये कि उनमें भी दिष्णु इत्यादि क्वा चित्रण हुआ करता है अथवा उनमें 
कलछा की भ्रघानता हुआ्या करती है। इप्तका विस्तृत विवेचन तृतीय उद्योत में 
किया जायेगा । 
ध्वन्यालोक! 

यदप्यक्षतस्‌ --'कम्रनीयकमनतिवत मानस्थ तस्योक्तालडूरा दिप्रकारे 
ए्वन्तर्भाव:' इति, तदप्यसमीचीनम्‌, वाच्यवाचकमात्राश्नयिणि , प्रंस्थाने 
व्यज्रथव्यज्ञकसमाश्रयेण व्यवस्थितस्य ध्वने! कथमन्तर्भाव:, वाष्य- 
वाचकचाउत्वहेतवों हि तस्याद्भभूता:, स खवज्िरूप एवेति प्रतिपादयिष्य- 
माणत्वात्‌ । 

परिकरश्लोकक्षचात्र-- 

व्यजजुधव्यञ्जकसम्बन्धनिबन्धनतया ध्वने: । 
वाच्यवाचकचारुल्वह्वेत्वन्तः पातिता कुतः ॥ 

भर जो यह कहा था फि यदि वह 'रमणीयता का अ्षतिक्रमण नहीं करता है 
तो उक्त [ गुण, अलद्भुार भादि ] चारुत्वहेतुओं में ही उस [ ध्वनि ] का 
छन्‍्तर्भाव हो जाता है” बह भी ठोक नहीं है । क्योंकि केवल वाच्यवाचकर्माव 
पर आाश्चित मार्ग के अन्दर व्यज्भ घव्यञ्जकभाव पर आश्रित ध्वनि का अन्तर्भाव 
कैसे हो सकता है ? वाच्य-वाचक्र [ भर्थ और दब्द ] के चारुत्व हेतु [ उपमा 
भादि तथा अनुप्रास्त आदि अलड्भुतर ] तो उस ध्वनि के भज्भु रूप हैं तथा वह 
[ ध्वनि ] तो भड्ी [ प्रधान ] रूप है, यह आगे प्रतिपादन करेंगे। इस सम्बन्ध 
में एक परिकरइलोक भी है -- 

/घ्त्रनि के व्यड्ग्यव्यज्जकमाव सम्बन्धमूलक होचे से वाच्यवाचकचारुत्व 
हेतुओं [ अलड्ू।रादि ] में [ उसका ] अन्तर्भाव किस भाँति हो सकता है! 

[ लोचनम्‌ ] 
_ परिकरा्॑ फारिका्ंस्याधिकावापं कतु' श्लोकः परिक्ृरश्छोकः | 

भर्थात्‌ कारिक में अनुक्त किन्तु अपेक्षित अर्थ कों कहनेवाल्ा इलोक 'परिकर*« 
इल्तोंक' कहा जाता है । अथवा ( परिकरार्थम्‌ ) परिकर के लिए ( कारिकार्थस्या- 
घिकावापंकतुंमू ) कारिका के भर को आधिक्य प्राप्त करावे के लिए ( श्लोकः ) 
इलोक परिकर इलोक कहलाता । ! 

हैंड ध्व ० 


| 
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( आशुवोधिनों ) 
अब यह अभाववादियों का तृतीय पक्ष है कि 'यदि ध्वनि को चारुता का हेतु 
मान भी लिया जाय तथा वह शब्द, अर्थ, गुण और बलझ्कारों के अन्तर्गत विद् 
भी हो जाय तो इससे भी ध्वनि नाम की किसी अपूर्व वस्तु की सिद्धि नहीं हो 
सकती है । ऐसी दश्ञा में ध्वनि भी चारुता के हेतुओं में से एक होगी । अतएंव 
ारुता के हेतु गुण, अलझ्कु।र, रीति और वृत्तिख्प श्रसिद्ध प्रस्थान में उसका भी 
अस्‍्तर्भाव हो जायगा ।” किन्तु यह मत भी उचित प्रतीत नहीं होता है क्योंकि 
प्रसिद्ध प्रस्थान तो केवल शब्द और अर्थ का ही आश्रय प्राप्त कर स्थित रहा 
करता है । उसमें ध्वनि का अन्तर्माव कैसे सम्भव हो सकता है ? जिसका आधार 
व्यडूग्यार्थ होता है तथा जिसमें पद, षाक्य भादि अनेक भाँति के व्यज्जकों का, 
समावेश रहा करता है। जब आश्रयों में ही भिन्नता है तब दोनों का ऐक्य कंसे 
स्थापित हो सकता है 2 सत्यता तो यह है कि वाच्य और वाचक की घाझुता . में 
हेतु जों प्रसिद्ध प्रस्थान हैं. वे तो ध्वनि के मात्र उपकारक ही हुआ करते. हैँ । 
अतएव गुण, अलड्भुधार आदि काव्य के मार्ग ध्वनि के अज्भु रूप में ही हुआ करते 
हैं । ध्वनि तो भड़ी [ प्रधान ] हुआ करती हैं। इसका विस्तृत विवेचन आगे 
किया जायगा। 
अलड्टुार दो प्रकार के होते हैं । प्रथम प्रकार के अलर्कार वे हैं कि जिनमें 
व्यड्ग्यार्थ की स्पष्ट प्रतीति नहीं हुआ करती है। ऐसे अलंकार व्यहूग्यार्थ को 
केवल उपस्कृत करने वाले हुआ करते हैं । द्वितीय प्रकार के अलंकार वे हैं कि 
जिनमें प्रतीयमान अर्थ की स्पष्ट प्रतीति होती है जैसे समासोक्ति, विशेषोकबित, 
अपहुति, दीपक आादि। अतएव द्वितीय प्रकार के अलंकारों में घ्वनि का 
अन्तर्माव सफलतापूर्वक किया जा सकता है । इस शंका का समाघान तो इसी 
बात से हो जाता है कि घ्त्रनि बढ़ीं हुआ करती है कि जहाँ पर शब्द अथवा बर्थ 
दोनों ही अपने अर्थ को गोण वना दिया करते हैं तथा किसी अन्य अर्थ को 
शभिष्यक्त किया करते हैं । श्रतएवं अलंकारों में घ्वति का अन्तर्भाव द्वोना संभव 
नहीं है । इसी बात को स्पष्ट करते हैं-- 
ध्वन्योलोकः 
मनु यत्र प्रतीयमानाथंस्य वेशद्येनाप्रतोति: स नाम मा भूद ध्वनेविषय! । 
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अन्न तु प्रती तिरस्ति, यथा समासोक्त्याक्षेपानुक्तनिमित्तविद्येषोक्तिपर्यायोक्ता« 
पह्तुतिदीपकसद्भुरालझ्भारादी, तत्न घ्वनेरन्तर्भावों भविष्यति इत्यादि 
निराकर्तुममिहितस॒ 'उपसज॑नीकृतस्वार्थो” इति। अर्थों गुणीक्ृतात्मा, 
गुणीक्ृता भिष्रेय: शब्दो वा यत्रार्थान्तरमभिव्यन्तक्ति से ध्वतिरिति | लेथु 
कं तस्थान्तर्भावः । व्यड्म्यप्राधान्ये हि ध्वनि: । न चेततु समासोक्त्या- 
दिष्वस्ति । ।॒ 


यदि कोई यह कहे कि जहाँ प्रतीयमान अर्थ की स्पष्टरूप से प्रतीति नहीं 
हुआ करती है वह छघ्वनि [ के अन्तर्भाव, का ] का विषय न माना जाय तो न 
सही, किस्तु जहाँ [ उसकी ] प्रतीति होती है जैप्े--समासोक्ति, श्राक्षेप, 
अनुक्तनिमित्त विशेषोक्ति, पर्यायोक्त, अपल्लुति, दीपक तथा सद्भुर आदि अलझ्कारों 
में । ऐसे अलछ्धुशारों में तो ध्वनि का अन्तर्भाव हो ही आवेगा । इसका निराकरण 
पिछली कारिका में कथित “उससर्जनीक्ृतस्वार्थोी" से हो जाता हैं। जहाँ अर्थ 
अपने को अथवा शब्द अपने भर्थ को भौण बना करके मर्थान्तर [ प्रतोयमान ] 
को अभिव्यक्त किया करते हैँ, उसको “ध्वनि” कहा जाता है । उन [ समासोक्ति 
आदि अलडद्भारों में ] उस [ ध्वनि ] का अन्तर्भाव किस भाँति हो सकेगा? 
व्यंज़ूधार्थ को प्रधानता में ध्वनि [ काव्य ] होता है । समासोक्ति भादि में यह 
[ ब्यज्भूघ अर्थ का प्रवान्य ] नहीं है । 

[ लोचनम्‌ ] 

यश्रेत्यलड्ारे | वेशयेनेति । चारतया स्फुदतया चेत्यपं!॥ भभिहितमिति 

भृतप्रयोगादो व्यडक्त इत्यस्य व्याखातत्वात्‌ । ४ 
* थअत्र--जहाँ अर्थात्‌ अलझ्भार में | वैशद्येनेति--विशदता के साथ अर्थात्‌ 
चारुता तथा स्फुटता के साथ । अभिहितम्‌' में भूतकाँछ का प्रयोग है क्य्रोंकि 
पहले “व्यड्डक्त: [ व्यज्ञित करते हैं ] को स्पष्ट व्यास्या को जा चुकी है । 
के ( आशुवोधिनी ) । 

“ननु यत्र प्रतीयमानार्थश्य' इत्यादि घ्वन्यालोकोय पंक्तियों से पूर्व कथित 
अलडूदर दो प्रकार के होते हैं' इत्यादि पंक्तियों में पहले हो स्पष्ट किया जा 
चुका है । 


श्र घ्वन्यश्छोके 


[ छोचनण्‌ ] 


पुणोहतात्मेति । घ्ात्मेत्यनेन स्वणब्डस्थार्यों ध्यास्यात/ | न जेतदिति ४ 
ध्यक्ुघत्य प्राघात्यत्‌ । प्रायान्यं छ यद्यपि शप्तो न चकास्ति; हि. 820/277 
घातिप्याम्‌' इति मयेनालण्शयर्ंणा विशान्तेट, तथावि विवेषकनो विदा 
छियमाजे यदा प्यज्त्योष्ण: पुलरपि वाज्यमेवानुप्राणयन्नास्ते तदा तदुपक रणत्या' 
बेब तत्यालडूतरता ! ततो बाच्यादेव तबुपस्छुताउचमरकारलाभ इति॥ यद्यपि 
पर्यन्ते रसध्वनिरस्ति, तथापि म्ष्यक्षक्षानिविष्टोड्सो व्यद्धघोड्यों न रसोन्पुली 
प्रवति स्वातम्प्येण, अपितु वाच्यमेवार्ण संस्कतु घावतीति . ग्रुणीभुत- 
घ्यज्धबतोक्ता। 

“गुणीक्षतात्मा? में धात्मा दाब्द द्वारा 'स्व' शब्द के अर्थ को व्याख्या की 
गई है। यह **** नहीं है'***-.। व्य्भघ की प्राधानता [ नहीं है। ] प्रघानता 
यथ्पि ज्ञप्ति [ रस की प्रतोति ] के अवसर पर प्रकाशित नहीं हुआ करती ड् 
क्योंकि बुद्ध तत्त्वावभासिन्याम्‌! इस न्याय के अनुसार अखण्डचर्बणा में ही 
विश्रान्ति हुआ करती है, फिर भी विवेचकों द्वारा जीवित [ बात्मा ] का 
अन्वेषण किये जाने पर जब्र व्यज्भध अर्थ वाच्य का हो अनुप्राणन किया करता है 
तब उस वाच्य का उपकरण होने के कारण उम्रका अलब्ूरत्व माना जाया 
करता है। ऐसी स्थिति में, उस व्यज्धध के द्वारा उपकृत उस वाच्य से ही 
'मत्कार फा लाभ होता है । यद्यपि अल्त में रसघ्वनि होती है तथावि मध्य 
बालो वक्षा में पड़ा व्यज्भघ अर्थ रस की ओर उन्मुख नहों हुआ करता है, 


अपितु स्वतन्त्रतापूवंक वाच्य अर्थ का ही संस्कार करचे हेतु दौड़ लगाता है । 
इसो कारण [ उसका ] गुणी भूत व्यद्ध धत्व कहा है । 


( आशुवोधिनी ) 

अछझूरों में जहाँ भी व्यज्घार्थ रहा करता है वहाँ वह वाच्यार्थ की 

अपेक्षा गोण रहा करता जि, कित्तु घ्वन्याथ में व्यज्भधबार्थ की प्रधानता हुआ 

करती है। ब्यज्ञनामूलक अलझ्धारों तथा ध्वनि काव्य में यही अन्तर है ॥ इसका 

उल्लेख पिछली कारिका में किया जा चुका है। ,कारिका में 'स्व” शब्द का 
प्रयोग किया गया था जिसकी व्याश्या यहाँ पर आत्मा शब्द द्वारा की गई है । 
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यह बात पहले ही कही जा चुकी है कि उस प्रतीयमान अर्थ की प्रतीचि 
तत्वदर्शनसमर्थ बुद्धि में तुरन्त हो जाया करती है जिसके कारण किस भी 
काव्य का अन्त अखण्डचर्वणा में ही हो जाया करता है तथा उसमें पौर्वापर्य का 
'तनिक भी अनुभव नहीं हो पाया करता है । ऐसा होने पर भी जब विधेचत 
करने वाले लोग काव्य के जीवन को खोज करने लगते हैं. तब उन्हें ज्ञात होता 
है कि जिस स्थल पर व्यज्धबार्थ वाध्यार्थ को अनुप्राणित किया करता है वहाँ 
पर व्यज्भुधार्थ वाब्यार्थ का साधक होने से समासोक्ति आदि अलकुर ही हुथा 
करता है क्योंकि वहाँ पर वाच्यार्थ हो व्यज़ु धार्थ से उपस्कृत होकर चमत्कार 
में कारण हुआ करता है । बद्यपि उसका अब्त रसध्वनि में ही हुआ करता है, 
किन्तु वहाँ पर व्यजुधार्थ मध्य में ही सब्निविष्ट हो चुका होता है । ऐसी स्थिति 
में उस व्यज़ूध का रसंध्वनि की सहायता में उन्मुख होना संभव नहीं हुआ करता 
है किन्तु वह वाष्यार्थ की ओर ही दौड़ झगाया करता है। इस भाँति झलझूारों में 
आनेवाला व्यद्रधार्ष गुणीभूतव्यज्भघ की सीमा के अच्तर्गव ही आता है, ध्यनि- 
काव्य के क्षेत्र के अन्तर्गत नहीं । 

स्‍्वनि घिद्धान्त के विरोधियों द्वारा यह युक्ति दी जा सकती .है कि प्राचीन. 


भामह, उद्धूट भादि आचार्यों ते अपने ग्रन्थों में ध्यति अयना गुणीसुतव्यजूथ का 
अर्थ नहीं है कि वे लोग ध्वनि अथवा 


उल्लेख नहीं किया है। इसका. यह थ 
अ्यर्टच बर्थ से परिचित नहीं ये। उनके द्वारा प्रतिपादित समायोक्ति, आप्षेप, 
विशेषोक्ति, पर्यायोक्त, अपह्ुति, दीपक, सं क्षादि अलड्धा रों में प्रतीयमान 
णर्य स्पष्टहप से छवभाप्तित होता है जो कि वस्तु, रसे अथवा अलझ्ार रूप में हो 
सकता है। अतएंव ध्वनि का अस्तर्भाव इन अलख्टारों के अव्तगत हो जायगा । 
ऐसी स्थिति में. ध्वनि को पृथक्‌ रूप से मानने की आावश्ाकता होगी | इस 
युक्ति की खण्डन करने को दृष्टि से ही ध्वनिकार छाप ध्वनि के लक्षण में 'उप« 
सर्जनीकृतस्वायी” पद का प्रयोग किया गया है ! 


ध्वन्याल गये उपर्युक्त पद का भाव यही है कि प्रतीयमार्न 
मी प्रतीति वहीं हुआ करती है कि जहाँ 


ज् को प्रतीति भी घ्वनि की ्र ।क्‍ | 
अध्य अर्थ हब हा मुजम क्र श्थवा वाचक शब्द अपने भर्थ को गुणीमृत 
करके प्रतीयमाव अरब को. अभिव्यक्त किया करते हैं। भर्पात्‌  प्रतीयमान शर्थ 


र्श्ड ध्वन्यालोके 


के प्रधान होने तथा वाध्यन्वाचक के गुणीभृत होने पर ही काब्य ध्वनिकाष्य 
होगा । यदि प्रतीयमान धर्थ के होने पर भी काव्य में वाज्य-वाचक का ही 
प्राधान्य रहता है, अथ क्रो विश्वान्ति वाष्य-वाचक में ही हो जाती है वो वहाँ 
शुणीभूत व्यज्ज घकाब्य होगा। ऐसी दछ्षा में ब्वन्यालोक़कार के मतानुसार 
प्राचीन- भाचार्यों द्वारा प्रतिपादित अलझ्छार दो प्रकार के हो सकते है--एक तो 
वेकि जिनमें प्रतीयमान अर्थ की अभिव्यक्ति नहीं होती है, दुसरें वे कि जिबमें 
प्रतीयमान अर्थ की श्रभिव्यक्ति होती है किन्तु दूसरे प्रकार के अलड्ूटारों में 
उस पर्थ की प्रधानता न होकर गौणरूपता हो होगी ॥ समासोक्ति, श्लाक्षेप 
आदि अलरूद्धुर उसी श्रेणी के हैं तथा इनको ध्वनि न कहकर गुणीभूतव्यज्भघ ही 
कहा जायगा । घ्वन्यालोककार द्वारा इसका विवेचच तृतीय उद्योत की डे७ वीं 
कारिका में विस्तार के साथ किया गया हैं । इस भांति उन्होंने उन अलझ्लारों 
को, कि जिनमें प्रतीयमान अर्थ की अभिव्यक्ति तो हुई हैं किन्तु उसकी प्रधानता 
नहीं है,” 'गुणीभूतष्यज्भुछ' काव्य के अन्तर्गत माना है । * 

अब यहाँ सभी प्रकार के प्रतीयमान अर्थों को अलद्भार की कोटि में रब्के 
जाने वाले .पूर्वपक्ष का खण्डन करते हुए ध्वन्यालोककार कहते हैं-- 

समासोक्ित में ध्वन्ति के अस्तर्माव का खण्डन-- 

समासोक्ती तावत्‌ु-- 

उपोढ्रागेण विलोछतारकं॑ तथा गृहीतं॑ शशिना निशामुखस । 

यथा समस्त तिमिरांशुकं तया पुरो&पि रागांद्‌ गछितं न लक्षितस्‌ ॥ 

इत्यादो व्यज्भबनानुगतं वाच्यमेव प्राघान्येन' प्रतीयते । समारोपितः 
नायिकानायकव्यवहारयोनिशाश्शिनोरेव वाक्यार्थत्वात्‌ । 

: समासोक्ति में तो-- 

अन्वय--उपोढरागेण शहशिना विछोलछतारक॑ निशामुख॑ तथा गृहीतं यथा 
रागात्‌ तया पुरः अपि गलितं समस्त तिमिरांशुक लक्षितमू॥। 

सन्ध्याकालीन लालिमा को घारण किये हुए [ अन्यपक्ष में--प्रेमोन्‍्मत्त ) 
शशी भर्थात्‌ चन्द्रमा [ पक्षान्तर में-पुलिज्भू शशी पद से व्यज्भघ नायक ] ने . 
निशा [ रात्रि, पक्षान्तर में-ज्ोलिफू निशा शब्द से नायिका ] के चश्यल-चश्चल 
तारों से युक्त [ नक्षत्र, पक्षान्तर में-नायिका के चम्बल कनीनिका छिे युक्त है 
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मुख [ प्रारम्मिक छग्रमाग प्रदोषकाल, पक्षाल्तर में मानन ] का [ चुम्बन 
करने द्वेतु ] इस भाँति ग्रहण किया कि राग [ सायंकालोन लालिमा--पक्षान्तर में+ 
नायक के स्पर्श से उत्पन्न अनुरागतिशय | के कारण सम्पूर्ण अन्धकारखूपी वस्त्र 
गिर जाने पर भी उसे [ रात्रि और नायिक्रा को ] दृष्टिगोचर नहीं हुआ । 

यहाँ पर समारोपित नायक नाथिकाबव्यवहार से मुक्त शशी गौर निद्या के 
हो वाक्‍यार्थ होने से व्यद्भघ से अनुगत वाच्य ही प्रधानतया प्रतीत हो रहा है 
[ अर्थात्‌ व्यज्भब की प्रधानता न होने से यहाँ घ्वनि नहीं है । अतएवं ध्वनि का 
समासोक्‍्त में अन्तर्भाव होना संभव नहीं है । 


[ लोचनम्‌ ] 


समासोब्ताविति-- 
यत्नोक्ती गम्पतेष्न्योः्यंस्तत्समानेविशेषण: । 
सा समासोक्दिदिता संक्षिप्ताथंतयाबुधैः ॥। 
इत्यन्न समासोक्‍तेर्लक्षणस्वरूपं हेतुर्ताम तन्निवंचनभिति पादचतुष्टयेन फ्रमा* 
दुक्तम्‌ । उपोढो राग! सान्ध्यो5रुणिसा प्रेम च येन। विलोलास्तारका ज्योतीषि 
नेन्नत्रिम्तागाश्य यत्र । तथेति | झटित्येव प्रेमछभसेन च । गृहीतमाप्नासित परि- 
चुम्बितुमाक्रान्तं च । निश्चाया मुख प्रारम्पो वदनकोकनदं चेति। यथेति ॥ 
झटटिति ग्रहणेत्र प्रेसरभसेन चं। तिमिरं चांझुकाश्र सुक्ष्मांशवस्तिमिरांशुक रश्मि- 
घबलीकृत॑ तम)पटलं, तिमिरांशुक॑ नौलजालिका नवोढाप्रौदवघूचिता । रागा- 
द्रव्तत्वातु साच्ध्यकृतावनन्तरं प्रेमरूपाच्च हेतोः + पुरोषपि पूर्व॑स्यां दिशि अग्ने 
तव गलितं पतिलं च। रात्या करणघृतया समस्त सिश्चितम्‌ ; उपलक्षत्वेन वा। 
न लक्षित राजिप्रारम्भोप्साविति न ज्ञातं, तिमिरसंवल्तांशुदर्शने हि रात्रिमुख- 
मिति लोकेन लक्ष्यते न तु स्फुट जालोके । नायिकापक्षे तु तयेति फतूँपदम ॥. 
रात्रिपक्षे तु मपिशब्दो तक्षितमित्यस्यानन्तरः। क्षत्र व नायकेन पश्चाव्‌ गतेन 
चुम्बनोपक्रमे पुरो नौलांशुफस्य गलन पतनम्‌ । यदि वा 'पुरो»्पे नायकेन तथा 
गृहीत॑ घुख' मिति सम्बन्ध! । तेनात्न ध्यड्ये प्रतौतेषपि प्राघान्यम्‌ । तथाहि 
नायकव्यवहारो. निशाशशिनावेव श्वद्धारविभावरुपो संस्कुर्बाणो$लजू।रता 
भजते । ततस्तु वाच्याद्धिभावीधूताव्रसनिःष्यन्दः । यस्‍्तु व्याचष्टे -- तया 
(लिश्षयेति कतूंप्द, न चाचेतवायाः फतुंत्वमुपपन्नम्िति छाब्देवेबान्र लायकब्यबहार 
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छानीतो$घिषेय एव, ग॒ध्यज्भाय एत्यत एक पमासोषित) इति । स प्रकृतमेज 
भल्यायंमत्यणव्ध्यकझण्वेधानुगत॒सिति १ एकदेशविवर्ति चेत्यं रूपक॑ स्थात्‌, 'राज- 
हंसेरजीज्यन्त धरवेब सरोनूपा।' इतिवत्‌, न तु समाधोकितः, ठुल्यविशेषणा- 
जात्‌ । गम्यत इति चानेमाभिधाग्यापारनिरासादित्यलमयान्तरेण बहुवा। 
थायिकाया नायके यो व्यवहार! सर निशायां प्पारोषित:, चाथिकायां नायकस्य 
यो व्ययहार। घ शश्िनि समारोषित इति ध्यास्याने नेकशेघप्रसड्ध: । 


समासोक्षित में--जिस कथन में उसके समान विशेषणों के क्ाघार पर 
[ प्रस्तुत से अन्य अश्रस्तुत ] भर्थ प्रतीत हुआ करता है उसे विद्वान्‌ छोग संक्षिप्त 
शर्थ होवे के कारण 'पमास” कहते है । 


यहाँ इलोंक के चार चरणों [ पादों, ] द्वारा क्रम से समास्ोक्ति का लक्षण 
स्वरूप, हेतु, नाम और उसका निव॑चन [ व्युत्पत्ति |] बतछाया गया है । प्रवृद्ध है 
राग अर्थात्‌ सन्ध्धाकालीन अदुणिमा अथवा लालिमा अथवा प्रेम जिसके दवारा। 
बिलोल [ चंचल ] हैं तारक अर्थात्‌ तारे अथवा नेत्रविभाग जिसमें | तथा--। 
भर्थात्‌ शीघ्र ही [ झट हो अथवा प्रेम की उत्सुकता में । गृहीत भर्थात्‌ आभावश्वित 
... अथवा प्रकाशित कर दिया अथवा चुम्बन के लिये थ्राक्कान्त कर लिया । निश्ञा 
[ रात्रि | का मुख अर्थात्‌ प्रारम्भ अथवा मुखक्मल । तथा अर्थात्‌ झ्षट पकड़ 
हेने से अथवा प्रेम के बेग से । तिमिर भौर अंशुक अर्थात्‌ सूक्ष्म किरणजाल से 
मिला-जुला अन्धकारसमूह अथवा तिमिरांशुक अर्थात्‌ नवोढा प्रौवघु द्वारा पहनी 
हुई नीली जालिका [ कामश्षास्त्र में प्रसिद्ध नीलवर्ण का वस्त्र अथवा नीली साड़ी] 
राग भर्थात्‌ सायंकालीन अरुणिमा अथवा छालिमा के कारण अथवा प्रेम रूप राग 
के कारण । पुरो5पि बर्थात्‌ पूर्व दिशा में अथवा आगे या सामने | “गलितम्‌' 
भ्र्यात्‌ प्रशान्त और पतित [ ढल्ला हुआ. ] 'तया' अर्थात्‌ करणभूत रात्रि के द्वारा 
समस्त अर्थात्‌ मिश्रित अथवा उपलक्षण के रूप में रात्रि से । न कृक्षितम्‌'--नहीं | 
लक्षित किया, वह रात्रि का प्रारम्म है, यह नहीं जान पाया क्‍योंकि अन्धकार से 
मिश्चित किरणों को देखने १९ ही “रातजिमुख” को लोग रक्षित कर पातै-हैं -- 
समझ पाते है, न कि स्फुट छालोक [ प्रकाक्ष ] में । 'तया' [ उसने ] नायिका, 
के पक्ष में यह कर्तृंधद है, रातिपक्ष में 'अपि! | भी ] शब्द “लक्षितम्‌? के बाद 
थाया है । यहाँ पीछे की और थे पहुँचे हुए नायक के द्वारा चुम्बन का उपक्रम 
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किये जाने पर सामने नीलांगुक का गलन अथवा पतन या गिरना । अथवा (पुरः/ 
अर्थात्‌ आगे नायक ने उस प्रकार मुख को पकड़ा” यह सम्बन्ध करते हैं ! ऐसी 
ह्थिति पें यहाँ व्यज्भय के प्रतोत होने पर भी उसका प्राघान्य नहीं बनेगा 
क्योंकि नायक का व्यवहार श्ंगार के विभावरूप निशा और छशशी को ही 
उपस्कृत करता हुआ अंलड्डु।रभाव को श्राप्त कर रहा है, तब तो विभावरू३ में 
स्थित वाच्य से रस प्रवाहित होग। । जिसने यह ध्याख्या कौ--तया निशया' 
यह कतुंपद है; निशा” के अचेतन होने के कारण उसका कर्तृत्व बन नहीं सकता, 
ऐसी स्थिति में यहाँ शब्द ही के द्वारा नायक के व्यवहार का उन्तमन होता है । 
अत: यह अभिषेय ही है, व्यद्भय नहीं । इप्ती से यहाँ पर 'समासोक्ति' है। उस 
व्याल्याकार ने व्यद्भधनानुगतम्‌” इस प्रस्तुत अर्थ को ही छोड़ दिया है ! इस 
भाँति तो एकदेशविर्वात रूपक हों जायेगा । जैसा किः>सरोवररूपी राजा पर 
राजहूंसरूपी दरद्‌ काल द्वारा हंवा की जा. रही थो”॥ समान विशेषणों के न 
होने से यहाँ समासोक्ति नहीं होगी । समासोक्ति में गम्बते” [ प्रंतीत होता है ।] 
इस पद का श्रयोग कर अभिषाव्यापार का निराकरण किया गया है । इस प्रकार 
की अधिक अवान्तर चर्चा करना व्यर्थ हैं । नायिका का नायक में जो व्यवहार है 
उसका निश्ञा में समारोप कर लिया गया है तथा जो व्यवहार नायिका में नायक 
का है उसका शशी में समारोप कर लिया गया है । इस भाँति व्याख्यात करने 
पर एकशेष का प्रसंग ही उपस्थित नही होगा । 


( आशुबोधिनी ) 


सर्वप्रयम समासोक्ति को ही ले लिया जाय । समासोक्ति का अर्थ है संक्षिप्त 
कथन । सादृश्यमूलक अछुक्कारों में प्रस्तुत एवं अप्रश्तुत दोनों का कथव 
किया जाया करता है । किन्तु जब एक का ही कथन कर दोनों का कार्य चलाया 
जाया करता है तब उक्ति [ कथन ] को संक्षिप्त करने के कारण उसे 'समासोक्ति” 
नाम से कहा जाया करता है | भामह द्वारा 'समासोकित' का यह लक्षण किया 
जया है-- 
“बन्रोक्‍्तौ गम्यतेः््योईर्थस्तत्समानविशेषण: । 
सा समासोक्तिरुदिता संक्षिप्ताथयया बुघैः ॥ काव्यालझूधर ७७७९ ॥! 
छर्थातु जिस कथन में समान विशेषणों के कारण प्रस्तुत धर्थ के द्वारा अन्य 
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[ अग्रस्तुत ] धर्य की प्रतीति हुआ करती है, संक्षेप में उस आर्थ का कथन किये 
जाने के कारण विद्वानों द्वारा उप्ते समासोक्ति [ अलझ्भार ] कहा गया है । इस 
परिभाषा में लक्षण सम्बन्धी चार बातों का कथन चार चरणों में कहा गया है-(१)- 
“जिस कथन में अन्य अर्थ की प्रतीति हों” इसके द्वारा लक्षण के स्वरूप का कथन 
किया गया है। (२) समान विश्ेषणों के होने से 'यह हेतु” है । 'वह समासोर्बित 
कही जाती है! के द्वारा 'नाम” और “रथ के संक्षिप्त होने के कारण! के द्वारा 
समासोक्ति शब्द की व्युत्पत्ति की गई है । 

समासोकित में प्रस्तुत का वर्णन इस प्रकार के शब्दों द्वारा'किया जाया 
करता है कि जिनके द्वारा एक अन्य अप्रस्तुत भरर्थ स्वत: ही अवभासित होने 
>गा करता है तथा उस प्रतीयमान अग्रस्तुत बर्थ के साथ प्रस्तुत अर्थ का उपमा- 
नोपमेयभाव बन जाया करता हे । 


'उपोढरागेण” इत्यादि उपयुक्त उदाहरण में कवि द्वारा संच्याकालीन 
चन्द्रोदय का वर्णन किया जा रहा है । उसमें निशा तथा द्ाशी का वर्णन प्रकृत 
है । निशा तथा शशी के समान लिज्ध तथा समान विशेषणों के कारण नायिका 
एवं नायक की प्रतीति हो रही है । उनके व्यवहार का समारोप निशा और 
शशी पर होने से यहाँ 'समासोक्ति” अलछद्भार माना गया है। 

यहाँ पूर्व पक्ष द्वारा यह कहा जा रहा है कि प्रस्तुत वर्णन में नायक “तायिका 
व्यवहार व्यद्ूग्य है, वाच्य नहीं । कहने का अभ्मिप्राय यह है कि इसमें समासोबित 
के साश्र ध्वनि” भी है । अतएवं घ्वनि का अन्तर्माव समासोक्ति मलझ्धार के 
अन्तगंत किया जा सकता है.। इसके उत्तर में ग्रन्थकार का कहना है कि-- 

उपयुक्त वर्णन में व्यड्ूग्य की प्रधानता नहीं है । झतएवं ध्वनि” का समा- 
सोक्षित में अन्तर्भाव होना भी संभव नहों है । 

“उपोढरागेण” इत्यादि इलोक को पूर्व व्याख्या यथास्थान की जा चुकी है ९ 
इसमें आये हुए कुछ श्लिष्ट शब्दों का अर्थ समझ छेना आवद्यक है। “राग? का 
अर्थ है सायंकालीन लालिमा अथवा प्रेम । “विलोलतारकम्‌” का भर्थ है--चझ्जल 
ताराओं से युक्त अर्थात्‌ नक्षत्र झिलमिलां रहे हैं अथवा जिसकी आँख की 
कनी निका संभोग की उत्कण्ठा के कारण चश्ल हो रही है । “तथेति' का-अर्थ हद 
, शीघ्रही अघवा प्रेम के आवेश में आकर । “गृहीतम्‌” का श्र्थ है पकड़ लिया 
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अर्थात्‌ प्रकान्चित कर दिया अषवा चुम्बन के लिये आक्रान्त कर लिया। निशा 
मुख में मुख” का अर्थ है प्रारम्मिक रात्रि का समय अथवा मुखकमल । “कि” का 
अये है 'शीघ्रहो पकड़ छेने के कारण आुयवा प्रेम सम्बन्धी उत्सुकता के कारण । 
“तिमिरांशुकम्‌! का अथं है सूक्ष्म किरणों से युक्त अन्धकारसमृह अथवा नील* 
जाछिका नामक वस्त्र कि जोकामशास्त्र की दृष्टि से प्रौढ़ नवोढा द्वारा पहनने 
के योग्य हुआ करता है । 'पुरत:” का थर्थ है पूर्वदिशा की भोर अथया आगे | 
“रागात्‌'--का श्रर्थ है--सन्ध्याक्राछीन छालिमा के पश्चात्‌ [ सायंकालीन 
असणिसा के समय हो भ्रम्धकार नष्ट हो जाता हो, ऐसा नहीं है । वह तो उसके 
पष्चात्‌ नष्ट हुआ करता है | ] अथवा नायक के स्पर्ण पे उत्पन्न हुए प्रेमातिशय 

: के कारण । 'गलितम'--का अर्थ है--शास्त हुआ श्रथवा गिर गया। तया! में 
रात्रि के पक्ष में यहाँ कारण में तृतीया विभकत हुई है मथवा उपलक्षण में | 
शर्थ होगा-उसक्रे द्वारा लक्षित नहीं किया गया | अभिप्राय यह है कि लोक 
यह भी न समक्ष सका कि अंधेरा समाप्त हो गया है क्‍योंकि अन्धकारमिश्रित 
किरणों का आलोकन कर लोक रात्रि के मुख अर्थात्‌ प्रारम्भ को तो समक्ष लिया 
करता है किन्तु प्रकाश के स्पष्ट प्रकट हो जाने पर समझ नहों पाता । [ नायिका 
के पक्ष में--] 'तया' में तुतीया विमक्ति कर्त्ता में है । अतएव अर्थ होगा कि 
नायिका ने गिरे हुए वस्त्र को भी नहीं जान पाया । 

नब उपयुक्त पद्म का अर्थ होगा--रात्रि का प्रारम्भ होते ही पूर्व दिशा में , 
चन्द्रमा का उदय होने छगा | उत समय आकाश में तारे [ नक्षत्र ] झिलपिला 
रहे थे । अन्घकार के साथ चन्द्रमा को किरणों का मिश्रण होने के साथ ही पूर्व 
दिशा में ललिमा छाने लगी किस्तु लोक को यह ज्ञात न हो सका किस समय 
रात्रि के अच्धकार का आवरण ढल गया? इस प्रकार का घन्द्रोदय सम्बन्धी 
वर्णन ही कवि को अभीष्ट दै किम्तु समान विश्ेषणों के कारण निम्नलिखित 
व्यड्ग्यार्थ भी अभिव्यक्त होता हुआ प्रतीत होता है-- 

प्रिय-मिलन की दृष्टि से निशा नाम की नायिका आ उपस्थित हुई॥ 
प्रेमोन्‍्मत्त नायक ने चुपके से आकर नाथिका के मुखकमल को थामकर चुम्बनः 
करना प्रारम्भ कर दिया । मायिका प्रेमरस में विभोंर हो गई। उसके मुख पर 
पड़ा नीलवस्त सामने ही नीखे गिर गया किन्तु प्रेमर्सविभोर मायिका यह जान 
हो न सकी कि उसका वह बस्त्र. कब गिर गया ? 
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निःपन्देह उपयु बत काब्य में निशा--शह्षि के वाज्याथ॑ हरा नायिका-नायक 
व्यवहार भो ध्यण्जित हो रहा है किन्तु वास्तविकता यह है कि कवि को रात्रि के 
'आरम्भिफ काल में चन्द्रोदय का वर्णन करना ही अभीष्ट है तथा यहो मुड्यार्थ 
भी है। अतएवं इसी की प्रधानता भी है। ऐसी स्थिति में इससे ष्यश्वित होवे 
वाला व्यड्यार्थ गुणीमृत होगा । वाज्य अर्थ के प्रधान तथा व्यहःग्य अर्थ के 
गुणीमृत होने के फ़ारण इस काव्य को गुणोभूतव्यड्ग्य कराउ्य ही कहा जा सकेगा, 
ध्वनिकाव्य नहीं । 


कुछ अन्य लोगों ने इस प्रसंग की व्याड्या निम्नलिखित रूप में को है 
रात्रि पक्ष में भी--उस्ससे मिलाया हुआ तिमिरांशुक रागवक्ष पुरत: गलित 
होता हुआ भी लक्षित न किया जा सका! । यह ऋतृंपरक भर्थ किया गया है । 
ढिन्‍्तु वाह्तविकता तो यह है कि रात्रि तो अचेतन है । ऐसी स्थिति में 'देखना 
क्रिया के प्रति उप्तका कर्ता हो सकना संभव नहीं है । इस भाँति यहाँ पर शब्द 
[ अभिधावृत्ति ] के द्वारा हो नाथक के व्यवहार की श्रतीति होती है। अतएंव 
नायक का व्यवहार भी अभिषाधृत्तिगम्य ही है । उसका [ नायक का ] ग्यवहार 

व्यडग्य नहीं है । इसी कारण यहाँ 'सामासोक्ति” मामी गई है ।” 

किन्तु इस प्रकार की ध्याब्या किये जाने से प्रस्तुत ग्रन्‍्थ का यह जाशय 
[ कि 'उपोढरागेण' इत्यादि पद में ज्यज्जपरार्थ के द्वारा. नुगत होकर वाण्यार्थ 
की प्रतीति होती है | ही छूट जायगा। साथ हो 'रात्रि? को करती मांवकर 
वाच्यार्थ द्वारा ही नायफनायिकापरक धर्थ की प्रतीति स्वीकार करनी होगी 
तब तो यह एकदेशविवर्ति रूपक ही हो जायेगा, सप्ासोक्ति का उदाहरण न. 
बन सकेगा । अतएवं उपर्थुक्त व्याख्या ढोक नहीं है । 
ध्वन्याकोककार द्वारा 'उपोडरागेण” हत्यादि पद्म की ब्याल्या करते हुए * 
“नायिकानायकव्यवहारयो:” इस पद का प्रयोग किया गया है । “नायिकालायक! 
में दन्दसमास है । अतएवं पाणिनि के “पुम्ानस्त्रिया” हस सूत्र के तियमानुसार 
इसमें एकशेष हों जाना चाहिये था किस्तु यहाँ पर अर्थ में पार्षकय है->लायिका 
-का तायक में जो ब्यवहार है वह “निशक्षा” पर श्लारोपित किया गया है तथा 
चायिका के प्रति नायक का जो व्यवहार है उसका भी चन्द्र पर आरोप कियए गंया 

-है। ऐसी ध्याण्या किये जाये पर एकल्लेष का प्रदत ही उत्पण्न नहीं होता है ॥ 


प्रथम उद्योतत।१ २२५१ 
घ्वन्यालोका 


आक्षेपेषपि व्यझूग्यविशेषाक्षेपिणो5पि वाच्यस्येव चारुत्वं प्राघान्येक 
वाक्‍्यार्थ आक्षेपोक्ति सामथ्यदिव ज्ञायते। तथा हि तत्र छाब्दोपारूढोः 
विद्येषाभिघानेच्छया प्रतिषेघहपो य आक्षेप स एवं व्यडूग्यविशेषमाक्षिपनु 
भुख्य काव्यशरीरस | 


आक्षेप अलजूपर में ध्वनि! के धन्‍्तर्माव का निषेष-- 
इसी भाँति ब्ाक्षेपालझुर में भी व्यड्स्यविशेष का आशक्षेप कराने वाला 
होने पर भी वाच्यार्थ की हो [ चास्त्वक्ृ॒त ] प्रघानता है क्योंकि आक्षेपवचन के 
सामथ्यं से ही प्रघानहव से वाक्यार्थ की प्रतीति होती है। जैता कि-विज्येष बात 
कहने की इच्छा से शब्द द्वारा वाच्य कि जो प्रतिषेवर्प क्षाक्षेप है वहो व्यहुस्य- 
विशेष को व्यज्ञित करता हुआ मुख्य काव्यशरीर हैं। 
[ लछोवनम्‌ ) 
जाक्षेप इति। 
प्रतिषेष इवेष्टस्प यो विशेषासिधित्सया। 
वक्ष्यमाणोक्तविषय।) स आक्षेपरो द्विधा मतः ॥। 
तत्राद्यो पथा+- 
बहू त्वां यवि नेक्षेयं क्षणमप्युत्युका तत।। 
इयदेवास्टबतो$न्येन... किपुक्तेनाप्रियेण ते ॥ 
इति बक्ष्ममाणमरणविषयों निषेधात्माक्षेप: । तत्रेयद ौसिल्वत्येतदेवात्र प्रिये 
इत्याक्षिप्रसच्चा रत्वनिबन्धनमित्याक्षेप्येणाक्षे पकमलंकृत॑ पसत्पधानम्‌ ॥  उफ्त- 
विषयस्तु यथा समैव -- 
भो श्रोः किसकाण्ड एवं पतितस्त्व॑ पान्य कान्‍्या गति- 
स्तत्तावृक्तृषितस्प मे खलमति: सोध्यं जल॑ गृहते । 
अस्थानोपनतामकालछसुलभां तुष्णं प्रतिकृष्य भोः 
श्रेलोवयप्न घितप्रभावभहिमा सार्ण: पुनर्मारवः ॥ 


क्न्न कश्चित्सेषकः प्राप्त: प्राप्तध्यमस्पात्किम्तिति न लप्न हति प्रत्याशा- 
विधास्यमानहृएयः फेनचिदमुनाक्षेपेण प्रतियोष्यते । तग्राक्षेपेण निषेधरूपेण बास्य- 


श्र घ्वन्याठोके 


स्थेवासत्पुदबसेवातद फल्यतशकृ तोदेगात्मनः. श्ान्तरसस्थायिपरुतनिरवेदविधावरूप- 
तथा खमत्कृतिदायित्यम । 

विशेष कथन की इच्छा से दृष्ट वस्तु का प्रतिषेष-सा किया जाय तो वह 
“बक्ष्यमाण विषय” तथा “उक्तविषय के भेद से दो प्रकार का भाक्षेप' [ अलंकार ] 
हुआ करता है । 

उसमें पहला जैसे--यदि मैं तुमको क्षण भर भी न देखूं तो उत्कण्ठा से++ 
इतना ही रहने दो, इसके बाद की दुसरी तेरी अग्निय बात कहने से क्या लाम ? 
यह वक्ष्यमाण मरणविषयक निषेघरूप आाक्षेप है । 

“इतना ही रहने दो” केवल यही यहाँ 'मर जाऊँगी” इसका भआाक्षेप करेते हुए 
चारत्व का निबन्धन हो जाता है। अर्थात्‌ इसका पहले हो निषेत्र कर दिया गया 
है । इस भांति यहाँ 'प्रिये! [मर जाऊँगी] यह व्यज़जूघ है । अतएवं यहाँ [ आाक्षेप 
छलद्भार] में व्यजजुधार्थ के होने से ध्वनि का अन्तर्भाव आक्षेप अलंकार में किया 
जा सकता हैं। यह कथन पूर्वपक्षी का है। इसका उत्तर वही होगा जैप्ा कि 
समासोक्ति में कहा जा चुका है। अभिप्राय यहीं है कि 'घ्वनि” वहहुआ करती 
है कि जहाँ व्यज्जघ की प्रधानता हों । ग्यज्भघ भर्थ तो वहाँ अवश्य है किन्तु उस 
कि प्रधानता नहीं हैं । उस व्यज्जबार्थ से वाच्यार्थ हो मलडःकृत हो रहा हैं । अत 
एवं यहाँ घ्वनि तो है ही नहीं । ऐसी स्थिति में आक्षेप अलंकार में घ्वनि के 
अन्तर्भाव का प्रश्न ही उत्पन्न नहीं होता है । 

“उक्तविषय [ आाक्षेप ]|--जैसा मेरा ही [ आचाय॑ अभिनवगुप्त का ही |-- 

[ कोई सेवक अपने कृपण स्वामी की सेवा में संलग्न है । वह अपने प्राप्तव्प- 
घन को प्राप्त करने का इ५्छुक़ है। उसके द्वारा घन देने से निषेघ करने पर अन्य 
व्यक्ति उसे समझाते हुए दस आाक्षेप द्वारा उसको प्रतिबोधित कर रहा है :--) 

हे पथिक ! तुम गलत स्थान पर क्यो भा पहुँचे हो ? 'मुझे ऐसी प्याप्त ही 
लगी है तो मैं क्या करता ? यह दुष्ट बुद्धिवाला तो 'जलछ को छिपा लेता है ।” 
बिना स्थान के आई हुईं तथा बिना अवसर के प्राप्त हुई इस तृष्णा के प्रति क्रोध 
करो । अन्यथा [ यह किप्ते नहीं मालूम कि ] यह तीनों लोंको में प्रसिद्ध प्रभाव 
एवं महिमावाला मर का मार्ग है [ यहाँ जल की आशा करना व्यर्थ है ] ॥ 

यहाँ पर कोई सेवक अपने स्वामी के समीप पहुँचता है ॥ इस प्रत्याशा से कि 


प्रथम उद्योत:... र्र्३े 


क्‍यों नहीं इससे वह अपने प्राप्तव्य धन को प्राप्त करेगा । उसका हंदय विश्वास 
कर रहा है, तभी कोई व्यक्ति उसे इस “भाक्षेप? के द्वारा उसका प्रतिबोधन करता 
हैँ । तहाँ निषेघरूप आक्षेप के द्वारा असत्पुरुष फी सेवा और उसकी विफलता तथा 
उससे उत्पन्त उद्देगूप वाच्य का शान्त रस के स्थायीभाव निर्वेद के [ उद्दीपक ] 
विभाव होने के कारण चमत्कृतिकारित्व है । 
( भाशुबोधिनी ) 
अत्र आक्षेप-अलडझ्ुर को देखिये | भामह द्वारा इसका लक्षण और उदाह- 
रण निम्नाछ्िंतरूप में किया गया है :--|[ व्यज्भघभूत ] विशिष्ट अथे के प्रति- 
पादन की अभिलाषा से जहाँ अभिलषित अभीष्ट कथन का निषेध जैप्ता कर दिया 
जाय, उसे “आक्षेप' कहते हैं । यह दो प्रकार का हुआ करता है-( १) वक्ष्यमाण 
[ अनुक्त ] विषय और ( २ ) उक्त विषय | वेक्ष्यमाण अनुक्त विषय का उदा« 
हरण' 'अहं त्वां यदि? इत्यादि है| इसमें प्रस्थान के उद्यत प्रियतम के प्रति कोई 
नायिका कह रही है :-- ;। 
“यदि मैं तुमको क्षण भर के लिये भी न देखूँ तो उत्कण्ठा के कारण''““अथवा 
. इतना ही रहने दो, मैं तुमसे अध्रिय बात क्यों कहूँ ? 

- इस स्थल पर “यदि मैं क्षण भर भी तुमको न देखूँ तो मैं मर जाऊगी” ऐसा 
कहना अभीष्ट था । किन्तु रहने दो, मैं तुमसे अप्रिय बात क्‍यों कहूँ ? ऐसा कह 
कर उसको व्यश्जित किया गया है। यहाँ व्यज्भधघायं॑ 'मर जाऊं की अपेक्षा 
वाच्यार्थ 'क्यों कहूँ ?” में अधिक घमत्कार है। व्यज्भेधाें वाच्याय को केवल 
अलंकृृत करता है, आंस्वादन में कारण वाच्यार्थ ही होता है। अतएंव उक्त स्थल 
पर व्यज्धचार्थ घवनि के क्षेत्र से पृथक्‌ हो जाता है। इसीको आक्षेप अलड्भूार कहा 
जाता है । अब “उक्त विषय' आक्षेप अलद्भार का उदाहरण देखिए :--यह पद् 
शआचार्य अभिनवगुप्त का ही है :-- 

कोई सेवक अपने क्रृपण स्वामी की सेवा में संलग्न है । वह अपने प्राप्तत्य घन 
को प्राप्ति को थाशा में है किन्तु वह घत उसे प्राप्त हो नहीं रहा है । कोई दूसरा 
व्यक्ति उसकी सेवा से अपने को पृथक्‌ करने का निर्देश देते हुए कह रहा है :-- 
हैं पथिक ! तुम इस मरुदेश में अपनी पिपाप्ता को श्ञान्त करने की इच्छा से 
क्यों आ पड़े हो ? [ अभिप्राय यह है कि तुम धन की प्राप्ति की भाशा से इस 


श्र... ध्वन्यालोके 


कुपण स्वामी की छरण में क्यों आये हो, यहाँ तुमको एक पैसे को प्राप्ति की 
थांशा नहीं करनी चाहिए ]। यह तुम्हारा स्वामी तो साक्षात्‌ मरुस्थ॑ंल के तुल्य 
है । जैसे मरुस्थल के मार्ग में पिपाता शान्त करने लिये जल का मिल पाना बहुत 
कठिन हो जाया करता है, उप्ती प्रकार से एस क्ृपण ध्वामी से धन की प्राप्ति 
हो सकना भी संभव नहीं है । । 
#्राक्षेप” झलऊ्ूटार वहीं पर हुआ करता है कि जहाँ प्रकरण के अनुसार किसी 
बात को कहना अनिवार्य हों किन्तु उसमें किसी प्रकार के वैश्विष्टय का धान 
करने के निम्श्ति उसका निषेध कर दिया गया हो | किसी बात को बिना कहै 
हुए ही यह निषेध इस प्रकार हो सकता है कि श्रोता के लिए उत्तका विधिपरक 
तात्पर्य स्पष्ट हों जाय । उपयु'क्त उदाहरण में निषेध विधिपरक है । यहाँ आाक्षेप 
अलंकार है । 
उपयुक्त उदाहरण .में असत्पुएष की सेवा और उसकी विफलता ही विभाव 
हैं। चित्त में उद्भू त-होने वाले उद्देग के कारण उत्पन्न हुई विवर्णता आदि अनु* 
भाव है। इस भांति यहाँ शान्‍्त रप॒का स्थायीभाव “निर्वेद! व्यक्त होता है । 
शआक्षेप के द्वारा असत्पुरुष को सेवा से उस सेवक को पृथक्‌ करना ही वक्ता को 
छाभीष्ट है जो कि व्यण्जनावुत्ति द्वारा भाक्षिप्त होता हैं। इस व्यड्स्धार्थ द्वारा 
उपक्ृत होकंर वाच्य।र्थ ही चमत्कृति को प्रदान करने वाला हो गया है । कहने 
का तात्पर्य यह है कि यहाँ मरुस्थल का अर्थ वाच्यार्थ है. तथा असत्पुरुष का भर्थ 
व्यज्भुध । इस व्यड्चार्थ से उपकृत होकर वाच्यार्थ 'निर्वेद! का आस्वादन करने में 
कारण है । भतएवं उसी की प्रधानता है । 

[ लोचनम्‌ ] 
वामनस्य तु 'उपसानाक्षेपः” इत्याक्षेपलक्षणम्‌ । उपसानस्य चन्दावेराक्षेप) ४ 

अस्मिन्‌ सत्ति कि त्वया कृत्यमिति । यथा-- 

तस्यास्तन्मुखमस्ति सोम्यसुप्तगं कि पाबंणेनेन्दुना 
सौन्दय॑स्य पद वृुशी यवि व तेः कि नास नीलोत्परू: ॥ 
कि था कोमलकास्तिप्ति! किसलयेः सत्येव तत्राधरे 
हा धातु: प्रनरकतवस्तुरचनारमस्म्ेष्बपूर्यो. प्रहः ॥॥ 

अत्र व्यद्धयोप्प्पुपसार्थों,बाष्यस्यंबोपस्फुरते | कि तेन कृत्यसिति स्थेपहस्तना- 
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ढंप आाकपो वाज्य एव जमहत्कारक्षाशएणम्‌ | यदि बोपभानत्याक्षेप! धाम््याः 
दाकषणल्‌ | बयान 
ऐनाः धनुः पाण्शपणेधरेज शरहुघागाप्रंनलक्षताघम्‌ 
प्रतावयन्ती घकलऊूमिम्यूं तापं रेस्म्यधिक जकार.॥ 

हत्यत्रेथ्याकलुणितनायकान्तार्पुपमानक्षिप्तमपि बाष्याय॑मेवालऊु रोतीत्येषा 
तु समासोषितिरेव | तबाहु--जादश्वोत्क्षेंति । 

वामन ने तो “आक्षप” का लक्षण 'उपमाक्ष पं [ वामन स० ४॥३।३७ ।] 
किवः है। अभिप्राय यह है कि जहां उपमान का आक्षेप उपमान के निष्फल होने“ 
भादि का कदर किया जाय उसे “आक्षेत्र अलंकार! कहा जाता है। उपमान चन्द्र 
भादि का आक्षेप । इसके होते हुए तुम्हारा कया काम ? जैसे--'उस रमणी का 
सोम्य तथा सुन्दर मुख विद्यप्रान है ही फिर पूणिमा के घन्द्र की कया आवद्यक्रता 
यदि उसके दोनों नेत्र सौन्दर्य के स्थानभूत हैं. दो फिर उन नीलकमलों की आव- 
इयकता ही क्या ? उसके इघर के रहते हुए कोमल काम्तिवाले किसलयों से क्‍या ? 
बोह ! एक वस्तु के पश्चात्‌ पुनः उसी के सदृश अन्य वस्तु के निर्माण में विघाता 
का प्रपूर्व आग्रह है ।? 

इस स्थल पर उपमारूप शर्थ व्यडर्य होता हुआ भी वाण्य का ही उपकरण 
है । “उसकी आवश्यकता ही क्या ? यह अपहस्तना [ निराकरण ] रूप आक्षेप 
वाच्य होकर ही चमत्कार का कारण है। अथवा .उपमान का आशक्षेप अर्थात्‌ धर्थ 
,फ्ी सामथ्यं से आकर्षण है। जैसे-- 3 

अपने पाण्डु वर्णवाले पयोषर [ मेष, पक्ष में स्तन ] के समान गीले [आदर] 
नखक्षत की भाँति इन्द्रधमृष को घारण किये हुए तथा कप्रकलयुक्त चन्द्रमा को 
प्रसन्न करती हुई शरद्‌ ने सूर्य के सम्ताप को अधिक कर दिया! 

इस स्थल पर ईर्ष्या के कारण कलुषित दुसरे नायक रूप उपमान आक्षिप्त 
होकर भी वाष्याथे को ही अलुंकुत कर रहा है। इस भाँति यह तो समापोक्ति 
ही है। जैसा कि कहा है :--चारत्व के उत्कर्ष । 

( भाशुवोधिती 

बामन द्वारा जाक्ष ए' का लक्षण “उपमांनाक्षेप:' किया है । हसका तात्पये यह 
है कि जहाँ पर उपमाग का आक्षेप अर्थात्‌ निप्कक् होने का कथन किया जाब 
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वहाँ भाक्षेप” अलंकार होता है। इसमें यह कहा जाया करता है कि अमुक वस्तु के 
होते हुए उपमान का कया काम ? जैसे-- 

सौम्य एवं सौभाग्य से युक्त उसका मुख विद्यमान है ही, फिर प्रूथिमा के 
चन्द्र की क्या आवश्यकता ?' सौन्दर्य के स्थानभूत उसके दोनों नेत्र विद्यमान हैं 
ही, फिर उन न्तीलकमछों की आवश्यकता ही क्या ? उसके अधर के होते हुए 
होने पर धुकोमल किसलयों की आवश्यकता क्या ? बड़े दुःख की बात है कि एक 
बार निर्मित वस्तुओं का दुबारा निर्माण करने में विधाता का श्पूर्व आग्रह बना 
हुआ है । कहने का तात्पयं यह है कि जब उनसे भी अधिक सुन्दर वस्तुय्यें नायिका 
के अंगों के रूप में विद्यमान हैं तो पुनः उन्हीं वस्तुओं को रचना रने में 
विघाता का क्षाग्रह क्यों. है । वह तो दुराग्रहमात्र ही है । 

“उपयुक्त उंदाहरंण में 'नायिकरा का मुख पूर्णिमा के चन्द्र के समान है! इम 
उपमा की व्यज्ञना होती है | यह व्यड्ग्य-उपमा वाष्यार्थ को ही अलड॒-कृत करती 
है तथा वाच्य ही चमत्कार में कारण भी है | 'कि पार्वणेनेन्दुना' से उपमानभूत 
चन्द्रमा की निष्फलता का कथन किये जाने से वाच्य हो अष्ठिक चमत्कारों है। 
ऐसीस्थिति में यहाँ मो व्यड्ूृग्यप्रधानरूप ध्वनि का अस्तित्व न होने के कारण उम् 
[ ध्वनि ] के आक्षेप! अलऊझ्कुार में- अन्तर्भाव होने का प्रएन ही उत्पन्न नहीं 
होता है । ; 

[ यहाँ यह विचारणीय धात हैं कि इत्त व्यक्षनामलक अलडद्धारों के बारे में 
प्राचीन तथा अर्वाचीन आचार्य एकमत नहीं है। वामन के मतानुप्तार उपर्युक्त 
उदाहरण में उपमान का आलक्षेप स्वीकारकर "“आक्षेप अलझ्भार? माना गया है 
किन्तु काव्यप्रकाशकार आदि आचार्यों द्वारा यहाँ पर 'ब्रतीष अलखझ्ूुर माना 
गया है । |] हर 

इन सभी उदाहरणों में यह ध्यान रखने योग्य बात है कि 'व्यक्म्य” और 
ध्वनि”? दाब्द समानार्थंक्र नहीं हैं-। वैसे तो समी प्रतोयमान अर्थ व्यहग्य है; 
किन्तु घ्वनिकाव्य वहीं-हुआ करता है कि जहाँ व्यड्ग्य की प्रधानता हुआ 
करती है । 

कुछ व्याख्याकारों ने “उपमानाक्षेप:” की व्याख्या में 'उपमानस्य ह्माक्षिय: 
सामर्थ्यादाकर्षणम्‌” किया है ॥ झर्थात्‌ जहाँ :उपमान का सामथ्/ से आकर्षण 
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किया जाय, वह शब्दत: उपात्त न हो, उसे आक्षेप' अलझ्धुर कहा जाता है । 
इस व्याख्या के अधघार पर “बाक्षेप” अलझ्भार का निम्नलिखित उदाहरण दिया 
गया है-- 
“ऐन्द्रं घनुः पाण्डुपयोधरेण शरद्दधानाद््रनखक्षताभम्‌ । 
प्रसादयस्ती सकलडडुमिन्दु ताप॑ रवेरम्यधिक चकार ॥! 
मर्थात्‌ पाण्डुवर्ण के पयोधर-मेघ [ पक्षान्तर में-स्तन ] पर गीले शीघ्रही 
उत्पन्न किये गये नखक्षत.के समान इन्द्रधनुध को घारण करने वाली, और 
कलच्ूः [ चिक्त.] सहित [ नायिकोपयोग्यजन्य कलड्क से युक्त ] चन्द्रमा को 
असन्‍न अर्थात्‌ उज्यल [ पक्षान्तर में-हषित करती हुई ] शरद्‌ ऋतु रूप 
नाथिक्रा ने सूर्य रूप नायक के सन्‍्ताप को और अधिक बढ़ा दिया । 
इसमें भो ईर्ष्या से कलुधित अन्य नायक रूप उपमान का आक्षेप कर लिया 
गया है । किन्तु वह वाच्यार्थ कों हो अलडक्ृत करता है । वामत ने इस उपर्युक्त 
उदाहरण को आाक्षेप का उदाहरण माना हैं किन्तु भामह आदि के मतानुसार 
तो यहाँ समासोक्ति ही है । 
धघ्वन्यालोक: 
चारुत्वोत्कष॑निबन्धना हि वाच्यव्यहूग्ययो: प्राघान्ग्रविवक्षा | यथा-- 
अनुरागवत्ती सन्ध्या दिवसस्तत्पुर:सरः। 
अहो देवगति: कोहक्‌ तथापि न समागमः | 
अत्र सत्यामपि व्यइस्यप्रतीतौ वाच्यस्पेव चारुत्वमुत्कृषंवदिति तस्येव 
प्राधान्यविवक्षा । 


चारत्त्वोत्कष हो प्राघान्य का नियामक है-- 

क्योंकि वाच्य और व्यडुग्य प्राधान्य की विवक्षा चारुत्व के उत्कर्ष के आधार 
पर ही हुआ करती है । जैसे -- 

सन्ध्या-[ नामक अथवा सन्ध्याब्वी नायिका ] अनुराग [ सायंकालीन 
लछालिमा--पक्षान्तर में--प्रेम ] से युक्त है और दिवस [ नामक अथवा दिवसरूप 
नायक ] उसके [ स्थित हो, तहों 'पुरः सरति गचछति इति पुरःसर:” ] सामने आा 
रहा है। दैत को गति कैसो विलक्षण/है कि*फिर७मभी ,उतका मिलन नहीं हो 
वाता 
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यहाँ [ नायिकाव्यवहाररूप ] व्यड्ग्य की प्रतीति होने पर भी वाज्य का 
ही चारुत्व अधिक होने के कारण उसी का प्राघान्य,विवक्षित है । 

[ छोचनम्‌ ] 

अत्रेय प्रसिद्ध वृष्डान्तमाहु । अनुरागवतोति | तेन आक्षेपप्रमेयसमर्षनमेवा- 
परिसमाप्तमिति मन्तव्यम्‌ ॥ तन्नोदाहरणत्वेन समासोक्तिश्लोकः पढठितः | छहो 
देजगतिरिति । गुरुपार्तस्त्याबिनिमित्तोइससागम हत्यथं। । तस्येवेति ।॥ वाध्य- 
स्पेवेति यात्त्‌ ॥ वामनापिप्रायेणायमाक्षेप: | सामहाभिप्रायेण तु समाधोक्ति- 
रिव्यघुमाधयं हुदये गृहीत्वा समासोकत्याक्षेपंयों: युक्त्पेदमेकमेवोबाह्रणं व्यतरद्‌ 
भ्रन्यक्त्‌ । एबापि समासोक्तिर्वासस्तु आक्षेपो वा, किमनेनास्माकस्‌ । स्वंया- 
छज्धारेषु ध्यद्धायं वाच्ये ग्रुणीक्रवतीति ना साध्यमित्यश्राष्ययो5श्र प्रत्णे अस्मब्‌ 
शुरुभिनिरूपित: । # ] 

यहीं पर प्रसिद्ध दृष्टात्त को कहते हैं । अनुराग तथा वही संघ्या"**। अतएवं यह 
मानना चाहिये कि आक्षेप अलद्धार के प्रमेय [ उदाहरण ] का समर्थन शमी पूर्ण- 
रूपेण समाप्त नहों हो पाया है। वहाँ उदाहरण के रूप में “समासोक्ति” 
का इलोक पढ़ा गया है। भ्रहो दैवगतिरिति । अर्थात्‌ गुरुजनों की परतन्त्रता 
आदि के कारण समागम का अभाव है। उसी के **। अर्थात्‌ बाध्य का ही । 
बामन के अभिप्राय से यह “ब्राक्षेप” हो है। भामह के अभिप्राय से 'समासोक्ति! 
हैं। इस आय को हृदय में रखकर समाप्तोक्ति और आक्षेप का ग्रम्थकार द्वारा 
युक्तिधूर्वक एक ही उदाहरण दे दिया गया है। वह भी समासोक्त हो अथवा 
शाक्षेप, इससे हमारा क्ष्या प्रयोजन ? सर्वया हमारा तो साध्य यह है कि अलझुरों 
में व्यद्ग्य बाच्य में गुणीभृत होकर रहा करता है। इस. प्रकार के आशय को 

हमारे गुरुओं ने इस ग्रन्थ में निरूपित किया है । 
( आणुवोधिनी ) 

वस्तुतः धाध्य भ्लौर व्यज़ुध के प्राधान्य की विवषक्षा चारुत्व सम्बन्धी 
उत्कर्ष के आधार पर ही हुआ करती है। जैसे-- 

सन्ध्या अनुराग से भरी हुई है, तथा दिन उसके आगे आगे चल रहा है । 
फिर भी देखो कि भाग्य का चक्र कितना विचित्र है कि दोनों का समागम नहीं 
हो पा रहा है।' 
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“ इस स्थछ पर संध्या के लिये नायिका का क्षाक्षेप कर छिया जाता है और 
दिन के लिये नायक का । नायिका प्रेम से भरी हुई है तथा नायक भी सामने ही 
: विद्यमान है किन्तु गुरुजनों की परतन्त्रता आदि के कारण -सम्मागम का हो 
सकना संभव नहीं हो पा रहा है । यद्यपि इस ग्यज्भुघार्थ को निःसृति यहाँ पर 
हो रही है किन्तु फिर भी सौन्दर्य का अन्त वाक्यार्थ में ही हो रहा है। इस 
कारण प्रधानता उसी की कही जायेगी । 

उक्त उदाहरण में वामन के मतानुसार आक्षेप अलछ्कार है तथा भामह के 
मतानुसा र समास्तोक्ति-॥ इस बात को ध्यान में रखकर समासोक्ति तथा आक्षेप- 
दोनों ही अलद्भु।रों का मिश्रित उदाहरण ग्रन्थकार द्वारा दिया गया है । वस्तुतः 
यहाँ पर समासोक्ति है श्रथवा आक्षेप, यह विषय यहाँ पर विचारणीय नहीं है । 
चाहे यहाँ समास्तोक्ति हो अथवा आशक्षेप, इससे हमकों कुछ लेना-देना नहीं है । 
हमको तो इतना ही ध्यान में रखना हैं कि सभी अलद्भधारस्थलों पर व्यड्रथ 
फो प्रधानता होने के कारण उसे ध्वनिकाव्य कहा जा सकना संभव ही नहों है । 
ऐसी स्थिति में च्वनि का अलझस्कूरों में अन्तर्भाव होने का प्रएन उत्पन्न ही नहीं 
होता है । इसी कारण श्वन्यालोककार ने यह काव्य छिख दिया कि “ब्यज़्थ और 
वाच्य की प्रधानता चारुत्व के उत्कषं पंर हो निर्भर हुआ करती है ।” इसो बात 
को अब अन्यरूप से सिद्ध किया जा रहा है :-- 

| ध्वन्यालोकः 

,. यथा च दोपकापक्ुत्यादी व्यहूग्यत्वेनोपमायाः प्रयीत।वर्षि प्राधान्येना- 
विवक्षितत््वान्न तया ध्यपदेशस्तद्वदत्रा पि द्रष्टव्यम्‌ । 

चारत्वोत्कर्ष के हो आधार पर 'दीपक' ओर 'अपह्ुति' का व्यवहार :-- 
ओऔर जिस भाँति दीपक तथा अपक्लुति बाद में व्यज्भघर्प में उपमा की प्रतीति 
होने पर.भो [ उपमा जैसा चासुत्वोत्तर्ष न होने से ] उसका प्राघान्य विवक्षित 
- न होये के कारण “उप्रप्मा! नाम से व्यवहार नहीं हुआ करता है। इसी भाँति 

यहाँ [ दीपक शआदि में ] भो समझना चाहिये । 

[ लोचनम ] 
एवं प्राधाध्यविवक्षायां वृष्टान्तमुक्त्वा ध्यपरदेक्षोईषि प्राघान्यक्ृत एव भवन 
सीतह्यत्र बुष्टास्त॑ स्वपरश्सिद्धमाह---यथा जेति । उपमाया इति ॥ उपमानोष- 
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मेयभावस्येत्यथं: तयेत्युपमथा । दीपके हि 'आदिसष्यान्तविषयं त्रिघा दीपक- 
मिष्यते” इति रूक्षणस्‌ । 


मणिः शाणोल्लीढ) समरविजयी हेति वल्तः 
कलाशेषश्रन्द्र: युरतमृदिता बालललना | 
सवक्षीणो नाग। द्वरवि सरिदाश्यानपुलिना 
तनिम्ता शोभन्ते गलितविभवाश्राथिषु जना: ॥ ः 
इश्यत्र वीपनक्ृ तमेव चारत्वम्‌ । “अपह्लूतिरभीष्ठस्य किच्विवन्तर्ग तोपमा 
इति । तन्रापह्वू स्येव शोप्ता । यथा-- 
नेयं विरोति भृज्ाली मदेन मुखरा मुह! । 
अयमाकृष्यम्ाणस्य हन्दपंधनुषो ध्वनि: ।॥॥ हति ॥। 

इस भाँति प्रधानता की विवक्षा के सम्बन्ध में दृष्टान्त कहकर व्यपदेश [नाम 
का व्यवहार ] भी प्रधानता के आधार पर ही हुआ करता है । एतह्विषयक अपने 
भौर दूसरे के भनुसार प्रसिद्ध दृष्टान्त भी दे रहे हैं--यथा चेति । उपमा की-। 
अर्थात्‌ उपमानोपमेयभाव का । उससे-अर्थात्‌ .उपम्रा से॥। “दीपक? में 'आदि 
विषय मध्य विषय और अन्त विषय के भेद से तीन प्रकार का दीपक होता है 
यह लक्षण है । 

“शान पर घिप्तो हुई मणि, शस्त्रों के प्रहार से आहत समरविजयी वीर, कला 
मात्र दोष वाला चन्द्रमा, सुरत के प्रसंग में मसली हुई बालललना, क्षीणमदवाला 
हाथी, शरद काल में सूखे हुए पुलिन वाली नदी तथां याचकों को दान देकर क्षीण 
घन वाले व्यक्ति--ये सभी अपनी कशता [ क्षीणता ] से ही सुशोमित हुआ 

करते हैं ।” 
यहाँ पर चारुत्व दीपन [ अनेक में एक धर्म का अन्वयरूप दीपन ] से ही 
उत्पन्न हुआ है । अभीष्ट [ अर्थात्‌ वर्ण्यविषय ] का निषेध जिसमें उपमा ब्यड्भरप 
होती द्वो, अपल्लुति कहते हैं । वहां अपल्लुति [ निषेध ] से हो शोभा हुआ करती 
है । णैसे-- 

“मद के कारण घुखरित धमरों की यह पंक्ति बार-वार गुड्जार नहीं कर रही 
है, यह तो खोंचे जाते हुए कामदेत के घनुष की ध्वनि है ।? 
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( आछुबोधिनी ) 
पहले यह स्पष्ट क्षिया जा चुका है. कि अलद्धारों में प्राधान्य की विवक्षा 
वाच्यार्थपरक ही हुआ करती है । व्यद्भधूघार्थ तो उस वाच्यार्थ को मात्र अलंकझृत 
किया करता है। साथ ही वह सर्वथा गौण स्थान पर ही रहा करता है। इस सम्बन्ध 
में एक ऐसा दृष्टान्त दिया गया है कि जिसे ध्वनिवादी तो स्वीकार करते ही हैं, 
साथ हो घ्वनिविरोधी भो जिसे अस्वीकार नहीं करते हैं। उनका कहना है कि 
जिम्त भाँति दीपक तथा अपह्लेति- इन अलब्लुकारों में उपमा व्यक्त होती है किन्तु 
उम्क्ना प्राधान्य नहों हुआ करता है। इस कारण उसे “उपमा' नाम से कोई भी 
नहीं कहा करता है, इसी भाँति समासोक्ति, आक्षेप आदि अलक्कारों में व्यज्जुचार्थ 
प्रतीति होते रहने पर भी उन्हें कोई भी ध्वनि नाम से नहीं कहा करता है, उन्हे 
तो उन्हों अलड्भु।रों के नामों से कहा जाया करता है कि जिनकी प्रधानता हुमा 
करती है । इस स्थल पर उपमा का अर्थ हैं :--उपमानों7मेयभाव । दीपक तथा 
समासोक्ति में उपमानोपमेयभाव व्यड्ग्य हुआ करता है। भापह दीपक के लक्षण 
के सम्बन्ध में लिखा है कि 'दीपक के तीन भेद हुआ करते हैं ( १) आदि विषय, 
(२) मच्य विषय और ( ३ ) अन्त विषय । हस प्रकार यहाँ पर भामह द्वारा 
किये गग्ने लक्षण को पूर्णरूप से नहीं दिया गया है, पूरा लक्षण यह है :-+-- 
“आदिमध्यान्तविषयं विधादोपकमिष्यते । 
एकस्यैव व्यवस्थत्वादिति तद्धियते त्रिधा ॥ 
अमूनि कुव॑तेअ्न्वर्थामस्यास्यामर्थदीपनात्‌ ।! 


अर्थात्‌ (दीपक तीन प्रकार का माना गया है ( १ | आदि विषय, (२) मध्य 
विषय और ( ३ ) अन्त विषय । ये तीनों अवस्थाएँ एक की ही हो जाती हैं । 
इसी दृष्टि से इसको तीन भेदों में विभक्त कर दिया जाता है। ये तीनों ही भेद 
इसके 'दीपक' नाम को सार्थक बना दिया करते हैं क्‍योंकि ये अर्थ का" दीपन किया 
-करते हैं ।! किन्तु परवर्ती आचार्यों को यह लक्षण तथा विभाजन रुचिकर न 
हो सका क्योंकि छाब्द के आदि, मध्य और अन्त में स्थित होने के कार चम- 
ल्कार में कोई अन्तर दृष्टिगोचर नहीं होता । अतएव परवर्तो आचार्यों द्वारा इस 
लक्षण को ठुकरा दिया गया । अतएवं दीपक की परिभाषा निम्नलिखित रूप में 
स्वीकार की गई :-जिस भांति किसी महल पर प्रकाश करते हेतु दीपक जलाया 
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जाय तो वह समीप के मार्ग को भी प्रकाशित कर दिया करता है उसी भाँति 
किसी प्रस्तुत के लिए प्रयुक्त शब्द जहाँ प्रस्तुत से भी अन्यित हो जाय तो उसे 
“दीपक” अलझ्कार नाम से कहा जाता है ।” इसी परिभाषा को काव्यप्रकाश एवं 
साहित्य॑दर्पण आदि में भी अपनाया गया | दीपक का उदाहरण :-- | 

'शान पर निखरी हुई मणि, अस्त्रों द्वारा आहत वीर, कलामात्र में शेष ग्ह 

गया हुआ चन्द्रमा, सुरत में मसलो गई हुई बालललना, मद से क्षीण हुआ हापी, 

शरद काछ के तट से छूटो हुई नदियाँ--ये सभी अपनी क्ुशता [ क्षोणता ] के 

कारण ही सुशोमित हुआ करते हैं। इसी भाँति याचकों को दान देते रहने के कारण 

अपने वैभव से रिक्त हुए व्यक्तियों की भी शोमा उनकी अकिश्वनता के कारण ही 
हुआ करती है ।! 

इस वर्णन में गलितविमव व्यक्ति प्रस्तुत है तथा शान पर घिसी हुई मगि 
इत्यादि अप्रस्तुत हैं ।;इनका उपमानोपमेयमाव ह्पष्ट प्रतोत हो रहा है । किन्तु 
इसको “उपमा” अछंकार नाम से कोई भी नहीं कहता है क्योंकि इ समें सादृढ्ष्य के 
कारण चमत्कार की प्रतीति नहीं होती है अपितु अनेक अप्रस्तुतों के एक साथ 
दीपन के कारण ही चाहत्व अथवा चमत्कार की प्रतीति होती है। इसी कारण 
इसे दीपक नाम से कहा जाया करता है । यहो बात अप ह्रुति अलंकार के बारे 
में भो कहो जा सकतो है । अप ल्लुति का उदाहरण है :-- 

“यह मद के कारण मुखरित धमरों को पंक्ति बार-बार दाब्द नहीं कर रही 
है, बह तो कामदेव के खींचे जाते हुए घनुष भी प्रत्यश्या का दाब्द है ।?” इसमें 
यह “घ्रमरपंक्ति कामदेव के घनुष की प्रत्यञ्चा के सदृश् है” ऐसी उपपा की 
अनुभूति होती है । किन्तु इसमें सौन्दर्य उपमान होकर “अपह्लुति” में ही है ।' 

अतएब उपर्युक्त पूरे विवरण का अभिप्राय यही निकलता है कि जिस भाँति 
दोपक धर अप क्लूति में “उपमा” क्री ब्यज्ञना होते हुए होने पर भी उन्हें 'उपमा” 
नाम से नहीं कहा जाया करता है क्‍योंकि इनके चारुत्व का अन्त उपमा में न 
होकर दीपन बोर अपहृव में हो हुआ करता है, उसी भांति समासोक्ति तथा 
थाझ्षेप मलकूारएं! में व्यज़ुधार्थ के रहने पर मो उन्हें कोई मी ध्वनि नाम से नहीं 
कह्ट सकता है क्‍योंकि इनके चारुत्व का प्राधान्य वाध्य में ही रहा करता है 


व्यज़ुघ में गहों । 
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घ्वन्यालोकः 
अनुक्तनिभित्तायामपि विशेषोक्तो-- 
आहूत्तो5पि सहायैरोमित्युववा विमुक्तनिद्रोडपि । 
गन्तुमना अपि पथ्चिक: संकोच नैव शिथिल्यति ॥ 
हत्यादौ व्य्भधस्य प्रकरणसामर्थ्यात्‌ प्रतीतिमात्रमु | न तु ततती- 
तिनिमित्ता कराचिच्चा रुत्वनिष्पत्तिरित्ति प्राधान्यम्‌ । 
अनुक्तनिमित्ता विशेषोक्ति में भी-- 
धसाथियों द्वारा ब॒लाये जाने पर भी हाँ कहकर जाग जाने पर भी तथा जाने 
की अभिलाषा होने पर भी पथिक सद्धीच को शिथिल नहों- कर रहा हूँ अथवा 
नहीं छोड़ रहा है ।? 
इत्यादि उदाहरणों में प्रकरण की सामर्थ्य से व्यज्भब फी केवल प्रतीति 
होती है । किन्तु उस प्रतीति से किसी प्रकार के चारुत्व की निष्पत्ति नहीं होती 
हैं । अतएवं उसका प्राधान्य नहीं कहा जा सकता । 
[ लोचनम्‌ ] 
एवमाक्षेपं. विचार्योव्देश्यक्रमेणंव प्रमेघान्तरमाह--अनुक्तनिमित्तायासिति । 
एकदेशस्थ विगमे या गुणांल्तरसंस्तुतिः॥ 
विशेषप्रथनायासो विशेषोत्तिरिति स्मृता ॥ * 
बयान 
स एकस्त्रीणि पति जगन्ति फुसुमायुध! । 
हरतापि तनुं यस्य शम्भुना न ह॒त॑ बलसू.॥ 
इयं जाचिन्त्यनिभित्तेति नास्‍यां व्यज्भघस्प सद्भावः उक्तनिरमित्तायामवि 
अस्तुस्वप्नावमात्रत्वे पयंवसानमिति तत्रापि न व्यड्ध'धसद्भावशडूत । यथा-- 
कपूर हव वग्धो5पि शक्तिप्तान्‌ यो जने जने । 
नमोस्त्थवायंबीर्याय तस्मे . फुसुमधत्वने ॥॥ 
इस भांति 'आक्षेप' के सम्बन्ध में विचार कर उदिष्ट क्रम के अनुसार दूसरे 
प्रमेय को कह रहे हैं-अनुक्तनिभिक्ता में इत्यादि । 
एक देश के न रहने पर किसी अतिशयता के ख्यापन के लिये जो किसी 
दुसरे गुण की प्रशंसा की जाया करती है। उसे विश्येषोक्ति कहा जाता हैं । जैसे- 
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फूलों के बाणों से युक्त वह कामदेव अकेले ही तीनों भुवनों पर विजय प्राप्त 
लेता है जिसके शरीर को नष्ट करते हुए शिवजी ने जिसके बल को नष्ट नहीं 
किया । 

यहाँ बचिन्त्यनिमित्ता विशेषोक्ति है क्योंकि शरीर के हरण होने पर भी बल 
के हरण न किये जाने का कारण नहीं कहा जा सकता । अतएव यहाँ पर ब्यद्भब 
का सद्भाव है ही नहीं। “उक्त निमित्ता' [ अर्थात्‌ जिम विशेषोक्ति में निमित्त 
अथवा कारण का कथन किया गया होता है ] में भी वस्तु के स्वभावमात्र में पर्य- 
वसान हो जाया करता है। अतः वहाँ भी व्यड्भब -फे सद्भाव की छांका नहीं 
हैँ। जैसे -- * 

: “कपूर के सदृश जला हुआ भी जो जन जन में शक्तिमान्‌ है, अवारणीय परा- 
क्रम वाछ्ले उस पुष्पधन्वा कामदेव को नमस्कार हैं ।? 
[ लोचनम्‌ ] 

तेन प्रकारद्ृथमवधोय तृतीय प्रकारमाशरझुते--अनुक्तनिमित्ताघामपीति । 
व्यद्भपस्पेति । शीतक्ृताखल्वातिरत्रनिमित्तमिति भट्टोजूट:, तद्िप्रायेणाह “- 
न त्वत्र काविच्चारुनिष्पत्तिरिति । यत्तु रसिकरपि निमित्तं कल्पितम्‌ --कान्ता 
समागमे गधनादपि लघुतरमुपायं स्वप्न सव्यमानो निद्रागमबुदुया सक्कोचं 
नात्यजत्‌! इति तदपि निभित्त चारस्वहेतुतपा नालजूधरवि>्धि। कल्पितम्‌, 
अपितु विशेषोक्तिताग एबं न शिथिलयतीत्येबम्भुतोउभिध्यज्यमानतिमित्तोप- 
ह्क्ृतश्रारत्वहेतुः । अन्यथा तु विशेषोक्तिरेवेयं न भवेत्‌ ॥ एवमसमिप्रायद्वयर्माव 
साधारणोक्त्पा ग्रन्थकुन्यरूपयन्न त्वोज्ूदेनंवाधिप्रायेण ग्रन्थो व्यवस्थित इति 
मन्तव्यस्‌ ॥ थे 
अतः [ विद्योषोक्ति के इन ] दोनों प्रकारों को छोड़कर तृतीय प्रकार की 
भाशझु। करते हैं-- अनुक्तनिमित्ता में भी।! व्यद्धब की--भट्ट उद्भूट के अनु- 
सार 'यहाँ शीत के कारण कष्ट निमित्त है! इस अभिप्राय से कह रहे हूँ उस व्यद्भप 
को प्रतीति के कारण कोई चारुत्व को निष्वत्ति नहीं होती है। जो रसिक- 
जनों के द्वारा, यहाँ 'निमित्त” की कब्पना की गई है, कि 'कान्ता के समागम हेतु 
गमत करने को अपेक्षा स्वपन को लघुतर [ शोघ्रतर ] उपाय मानते हुए पथिक 
दे निद्रागम को बुद्धि से संकोच को नहों छोड़ा । इस निमित्त को भी अलंकार 
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शास्त्र के ज्ञाताओं ने चारुत्वहेतु के रूप में स्वोकार नहों किया । अपितु (शिथिल 
नहीं.करता है” इस प्रकार के विशेषोक्ति के अंश को ही अभिव्यक्त होते हुए निमित्त 
के द्वारा उपस्कृत होंकर चासरुता में हेतु होता है, [ ऐसा माना है ] अन्यथा यह 
विशेेषोक्ति ही नहीं होगी । इस भाँति [ उपर्युक्त ] दोनों अभिप्रायों को ग्रन्थ- 
कार नें साधारण उक्ति [ व्यज्भच को यह शक्ति | द्वारा निरूपित किया है, न 
कि उद्धुठ के हो अभिप्राय से ग्रन्थ व्यवस्थित है, ऐसा मानना चाहिये । 

( आशुबोधिनी ) 


अब “आक्षेप! अलंकार के बारे में विचार कर लेने के उपरान्त निर्दिष्ट क्रम 
. के बनुसार 'विशेषोक्ति” अलंकार को लेते हैं । भामहे के अनुसार विशेषोक्ति काः 
लक्षग:-- 

“कारणसमूह के एक भाग के कम हो जाने पर जो किसी विशेषता को प्रकट 
करने के लिये अन्य गुणों की प्रशंसा की जाया करती है , उप्ते वविशेषोक्ति' कहा 
जाता है । दण्डो द्वारा इसका लक्षण यह किया गया है : -- 

“किसी विशेषता को अ्रकट के निित्त जो गुण, जाति, क्रिया आदि की कमी 
दिखलाई जाती है उस्ते 'विशेषोद्दित' कहा जाता है ।” सूहित्यदर्पंआर ने इसका 
लक्षण यह किया है :-- प 

“सति हेतो फलाभावे विशेषोक्ति:” ( सा० द० १०।६७॥ ) 

काव्यप्रकाशकार ने हसी को इस भाँति कहा है :--“विशेषोक्तिरखण्डेबु 
कारणेषु फेलावचः” काव्य पु० १०।१०८॥ 

इस विद्येषोंक्ति के तोन प्रकार होते हैं-( १ ) उक्तनिप्नित्ता, ( २) अनुक्त- 
निमित्ता ओर ( ३ ) अविन्तनिभित्ता । इन तीनों भेदों में से ( १ ) चिन्त्यनिभित्ता 
ओर उक्तनिमित्ता भेदों में तो व्यज्भय की सत्ता हो नहीं हुआ करती है-- जैसे 
( १ ) 'शिवजी द्वारा जिसके शरीर को भस्मकर देने पर भी बल का हरण नहीं 
किया गया, ऐसा कामदेव अकेला [ एकाकी ] हो तीनों भुवनों को जीत छेताः 

है । इस अचिन्त्यनिमित्ता विश्षोक्ति में व्यद्भब है ही नहों । ( २) उक्त" 
निममित्ता जैसे---'कपूर के सदृश जला हुआ होते पर भी जो कामदेव प्रत्येक 
व्यक्ति पर अपनी हशाक्ति से सफलता प्राप्त कर लिया करता है, उस अपार 
झ्क्तिसंपन्‍न कामदेव को नमस्कार है।! इसमें भो व्यद्भय: के सद्भाव को 
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'कोई शंका नहीं है ।इसी कारण ग्रन्थकार ने विशेषोक्ति के उपर्युक्त दोनों भेदों 
'कों छोड़कर केवल अनुक्तनिमित्ता विद्योषोक्ति का ही उल्लेख किया है । 
इसमें तो व्यज्गया्थ को आवश्यकता हुंआ करती है जैसे--'पथिक को उसके 
साथी बुल़ा रहे हैं, हाँ, कहकर उसने उनका उत्तर भी दिया है और उसने निद्रा 
का त्याग भी कर दिया है, जाने की इच्छा भी है किन्तु वह निद्रा के संकोच को 
: दुर नहीं कर पा रहा हैं !? 
यहाँ संकोच न छोड़ने का निमित्त उक्त न होने के कारण अनुक्तनिमित्ता 
. विशेषोकिति है । भट्टोज्भूट ने शीत के आधिक्य को निमित्त माना है। अन्य रसिक 
व्याख्याओों ने यहाँ पर यह कल्पना की है :-'वह पथिक प्रिया से मिलने जा रहा 
है किन्तु वह गमन की अपेक्षा स्वप्न में प्रियामिकन को सुकर उपाय समझ्षकर 
संकोच का त्याग नहीं कर रहा हैँ तथा सिकुड़ा हुआ शब्या पर पड़ा हुआ है । 
आचाय॑ अभिनवगुप्त कहते हैं कि इनमें से चाहें किप्ती को भी निमित्त मान 
'लिय&जागे वह चारुत्व का हेतु नहीं हैं । ध्वनिकार के अनुसार प्रकरण के सामर्थ्य 
के उपयुक्त व्यद्धबार्थ की प्रतीति अवश्य हो जाती है किन्तु इस प्रतीति के द्वारा 
किसी चारुत्व की तिष्पत्ति न होने के कारण यहाँ व्यजूच अर्थ का प्राघान्य न होने 
से ध्वनि का अन्तर्भाव इसमें भी किया जा संकना संभव नहों है। इस भाँति 
'भट्टोद्भाट तथा अन्य रसिकजनों के अभिप्राय को मन में रखकर ही ग्रन्थकार द्वारा 
इस पर वत्ति लिखी गई है. | 
; ध्वन्यालोकः 
पर्यायोकते5पि यदि प्राधान्येन व्यज्ुघत्व॑ त्तदूभवतु नाम तस्य घ्वना- 
चन्तर्भावः | न तु ध्वनेस्तत्रान्तर्भावः। तस्य महाविषयत्वेन, अडित्वेन 
'च प्रतिपादयिष्यमाणवात्‌ । न पुनः पर्यायोक्‍तिे भामहोदाह॒तसदुशे 
व्यड्गस्येव प्राघान्यम । वाच्यस्य तत्रोपसज॑नीभावेनाविवक्षितत्वात | 
पर्ग्रायोक्त अलंकार [ के 'अम घामिक” सदृश व्यज्भूयश्रघाव उदाहरणों ] 
में भी यदि व्यजु की प्रधानता हो तो उस [ अलंकार ] का ध्वनि [ अलंकार 
ध्वनि ] में अन्तर्माव संभव हो सकता है न कि ध्वनि का रस [ अलंकार ] में 
[ अर्थात्‌ ध्वनि का अन्तर्भाव पर्यायोक्‍त में होना संमव नहीं है । ] क्योंकि ध्वनि 
तो महाविषय [ थर्थात्‌ ध्वनि का विषय व्यापक होता है । ]. और बह ॒ अंगी 


प्रथम उद्योतः २३७ 


शर्थात्‌ श्रघान भी होती है, यह विस्तार के साथ प्रतिपादित किया जायगा। दूसरे 
यह कि भागह द्वारा उदाहृत [ 'गृहेष्वध्वसु? आदि उदाहरण में ] पर्यायोक्‍त के 
उदाहरण में तो व्यंग्य [का प्राधान्य है ही नही क्योंकि वहाँ पर वाच्य का गौणत्व' 
( गौण होना ] विवक्षित ही नहों है [ अर्थात्‌ वाच्यार्थ को ही प्रधानता है. अतः- 
उसे घ्वनि नहीं कहा जा सकता है । ]। 


! [ छोचनम्‌ ] 
पर्याषोक्तेषपीति ॥ 
पर्यायोक्‍त॑ यदम्येय प्रकारेणातनिधीयते । 
वाच्यवाचकवृत्तिस्यां शुल्पेनावगमात्मना ॥ 
इति छक्षणम्‌ ॥ पथा-- 
शत्रुच्छेवदृलेच्छस्य मुनेरत्पथगासिन: । 
रामस्पानेन धनुषा देशिता धर्मदेशना ॥ इति ॥ 
अत्र सीष्मस्य भागंवप्रभावाभिष्तावी प्रभाव इति यशपि प्रतौयते तथापि 
तत्सहायेन देशिता धर्मदेशनेत्यम्िधीयमानेनैब काव्या्थोष्लंकृत! । अतएव 
पययिण भप्रकारान्तरेणावगमात्मना व्यड्भध-घेनोपलक्षितं दद्यवप्चिधीयते तदभिधीय- 
मधनमुक्तमेव सत्पर्यायोक्तसित्यभिषीयत इति लक्षणपदम्‌, पर्यायोक्तमिति लक्ष्य - 
पदम्‌, अर्थालजदूा र॒त्व॑ सामान्यलक्षणम्‌चेति सर्व युज्यते । यदि व्वन्तिधीयक्त 
इत्यस्य बलाव्‌ व्यास्यानमनिधीयते प्रतीयते प्रधानतयेति, उदाहुरणं थे 'संम 
घम्प्रिअ' इत्यादि, तदालदुूरत्वमेव दूरे सम्पन्नमात्मतायां पर्यवसानात्‌ ॥ तबा 
चारूजूग रमण्ये गणना न॒कार्या । भेदान्तशणि चास्य वक्‍त॑व्यानि ॥ तबाहु-- 
यबि प्राधास्पेनेति | ध्वनाविति | आत्मब्यस्सर्भावादात्मेबासों नालजूपरस्स्या- 
बित्यर्थः । 
पर्यायोक्‍त में भी-“जिसका प्रकारान्तर से कथन किया जाता हैं भर्थात्‌ वाच्य 
ओर वाचक के व्यापारों से रहित व्यज्ञनरूप व्यापार द्वारा जो कहा जाता है 
उसे “पर्यायोक्‍्त” अलंकार कहते हैं । 
यह लक्षण है | जैसे---'शत्रु के विनाश की दृढ़ इच्छा रखने वाले उन्माग- 
गामी मुनि ( परछुराम ) को भीष्म के इस धनुष ने धर्मपालन की शिक्षा दी । 
यहाँ पर यद्यपि भीष्म का प्रभाव परणुराम कों अभिभुत करवे वाला 
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प्रतीत होता है तथापि उस [ प्रतीयमान अर्थ ] की सहायता से 'धर्मपालून 
की शिक्षा दी' इस अभिधीयमान [ वाच्यार्थ ] से ही काव्यार्थ अलंक्ृत है। मतएव 
पर्याय अर्थात्‌ प्रकारान्तर से अवगरमरूप व्यद्भब से उपलक्षित होकर जो कहा 
जाता है वह अभिषीयमान उक्त होकर ही 'पर्यायोक्त' कहलाता है, यह लक्षण 
पद है और 'पर्यायोक्त” यह लक्ष्य! पद है । इसका भर्थालकार होने रूप अलंकार 
का सामान्य लक्षण है, यह सभी कुछ उचित ही प्रतीत होता है । यदि 'अभिधीयते! 
इसके बल यह व्याख्या की जाती हैं कि 'अभिधीयते' अर्थात्‌ 'प्रधानरूप से प्रतीति 
गोचर होता हैं ! भौर उदाहरण के छप में. 'भम धम्मिअ' को प्रस्तुत करते हैं 
तब तो इसका अलंकारत्व ही दूर हो जायगा। क्योंकि उसका पयंवसान तो 
भात्मा के रूप में होगा ॥ ऐसी दशा में अलंकारों के मध्य में इसकी गणना हो न 
होगी ओर इसके दूसरे भेद भी कहे जायेंगे । इसे कहते हैं :--यदि प्रधानरूप से! 
इत्यादि । ध्वनि में । अर्थात्‌ आत्मा में अन्तर्भाव होने के कारण वह आत्मा ही 
होगी, अलंकार नहीं । 

[ लोबनम्‌ ] 
तत्रेति। यावृशोड्लडधरस्वेन विवक्षितस्तावुशे _ ध्वनिर्नान्तिमंबति ॥ न 

सावुगस्माप्रिध्यं निरक्‍्त: | ध्वयनिहि महाविषयः सवंत्र भावाव्‌ व्यापक) समस्त- 
प्रतिष्ठास्थानत्वाच्चाड्री । न चालड्भूपरो व्यापकोष्न्यालडकारवत्‌ ॥ न 
चाड़ी, अलड़कारतल्रत्वात्‌ । अथ व्यापकत्वाडित्वे तस्योपगम्पेते, त्यज्यते 
चालड्कारता, तह॑स्मप्नय एवायमचलम्ब्यते केवल मात्सयं प्रहात्पर्यायोवत- 
चाचेति प्राव: । न चेयदरपि प्रावतनेद्‌ ष्टमपि .2वस्माभिरेवोन्मी लितमिति दर्श- 
यति--न  पुनरिति | भामहस्य यावृक्तदीय॑ रूपममिसत तावुगुवाहरणेन 


वशितम्‌ । तत्राषि नेव व्यड्भधचस्य प्राधान्यं चारत्वाहेतुत्वात्‌ । तेन तवनुसारि- 


तया तत्सवृशं यदुवाहुरणान्तरमपि कल्पते तत्र नेब व्यड्भ घस्य प्राघान्यमिति 
सकऊ्ूुति: । े 

यबि तु तदुक्तमुवाहरणमनावृत्य 'भम्म धस्मिअ' इत्याद्ुवाहियते, तबस्म 
“हिछिष्यतेव । केवल, तु नयमनवल्म्म्यापश्रवणेनात्ससंस्कार इत्यनायंचेष्टितम्‌ 
यबाहुरंतिहासिकाः-- अवजञंयाष्यवच्छाद्य श्वण्बन्नरकमृच्छुति' इति। भामहेन 


'झ्युबाइतम्‌-- 


प्रथम उद्योतः २१५: 
'गृहेष्घघ्वसु था नाम्ने सुझजम्हे यदधीतिन: । 
वित्रा न भुछ्णते' इति। 
एतदि प्रगषद्ासुदेववध्न पर्यायेण रसवानं निषेषति | यत्स एवाह-- 
“तर्ज एसदाननिवुत्तये हृति। न चास्य रसबाननिषेधस्य प्यद्भःघस्य किग्खिच्चा* 
शत्वमस्ति येन प्राघान्यं हाइक्येत । अपितु तब्‌ ध्यद्धायोपोह्ृछितं विप्रप्तोजनेन 
विना यघज्ष भोजन तदेयोक्षतप्रकारेण पर्यायोक्ष्तं सत्प्राकरणिक पोजनाथंप्तलडः- 
कुरते | न ह्यत्य निविषं भोजन भवसत्विति विवक्षितमिति पर्यावोषतमलडकार 
एवेति बिश्न्‍्तनानामप्रिमत इति तात्पयंम्‌ । हे 
जिसप्रकार का अलड्भधार के रूप में विवक्षित है, वैसे में ध्वनि का अस्तर्माव: 
“नहीं होगा । [ क्योंकि ] हमने उसप्रकार की ध्वनि को नहीं कहा है । घ्वनि तो 
महाविषय है, सर्वत्र उसकी सत्ता होने के कारण, व्यापक्र है और सबका 
प्रतिष्ठान [ क्लाधार ] होने के कारण भज्जी [ प्रधान ] है। कोई एक विशिष्ट 
मलदुर अन्य अलझ्ूुरों के समान व्यापक नहीं हुआ करता है तथा अपने 
अलझुर्य के आत्रीन होने के बारण वह अज्भी भो नहीं हुआ फरता है। यदि 
उम अलद्भुार का व्यापकत्व एवं अज़ित्व स्वोकार कर लिया जाता है और 
अलद्ारता को छोड़ दिया जाता है तो केवल मात्सर्य ग्रहण के कारण पर्यायोक्त 
के कथन द्वारा भ' हमारी नीति हो स्वीकार की जाती है, यह आशय है । केवल 
इतना भी नहों, प्राचीन लोगों ने नहीं देख पाया, किन्तु हमने ही उन्मीछित 
किया है, इस बात को दिखडाते हैं-न पुनः हृत्यादि। भामह को जैसा उस 
' [ पर्यायोक्त ] का हुप स्वोक्ृृत था जैसा उदाहरण के द्वारा दिखला दिया गयां। 
वहाँ भी व्यज्ध प्र की प्रधानता नहों है क्योंकि वहाँ व्यज्भघ चारुत्व का कारण 
नहीं है। मतएवं उसका अनुसरण कर जो कुछ दूसरा भी उसके समान उदाहरण 
दिया जायगा वहाँ भो व्यज्भ प को प्रधानता नहीं होगी । यह ग्रन्य की सद्भति है । 
यदि उन [ भामह ] के कहे उदाहरण को हटाकर 'भम धम्मिअ! इत्यादि 
को उदाहरण के हूप में प्रस्तुत किया - जाता है तब तो हमारी शिष्पता हो हो 
गई । केबल न्याय का आश्रय न कर अपश्रवण से आत्मा का संस्कार कर लिया, 
यह अनाय॑-चेष्टा हो है। जैसा कि ऐतिहासिकों ने कहा है-- [विद्या में एवं गुरु के 
विषय में ] अवज्ञा के द्वारा मी अपने को किपाकर सुनता हुआ व्यक्ति नरक को 
: प्राप्त हुआ करता है ।” भामह ने यह उदाहरण दिया है 
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घरों में अथवा मार्गों में [ उस ] अन्न को हम लोग नहों खाते हैं जो कि 
जिसको स्वाष्याय करने वाले ब्राह्मण लोग नहीं खाया करते हैं | भगवान्‌ वाधु- - - 
देव का यह बचन “पर्याय! द्वारा [ प्रकारान्तर से ] रसदान [ विषदान ]का 
निषेष करता है । जैसा कि उन्होंने कहा भी है-“रसदान [ विषदान ] की निवृत्ति 
के लिये! । इस विषदान के निषेषरूप व्यजुघ का कोई चारुत्व नहों है जिससे कि 
उसके प्राघान्य की शद्भूत की जाये । अपितु उस ण्यज्जध से युक्त [ उप्तते बढ़ाया 
हुआ ] जो ब्राह्मण-मोजन फे बिना भोजन न करना है वही उक्त प्रकार से पर्यापोक्त 
होकर प्राकरणिक भोजन के अर्थ को अलड्ूछृत फरता हैं। श्रीकृष्ण का शिशुपाल 
के प्रति यह विवक्षित नहीं है कि विषरहित भोजन हो । इस भाँति पर्यायोक्त 
अलऊझ्भार ही प्राचीनों द्वारा अभिमत्‌ है, यह तात्पय है । 
( आशुबोधिनी ) 
अब (र्यायोक्त' को देखिये-- 
भामह द्वारा पर्यायोक्‍त का लक्षण यह किया गया है कि-> बाध्य वाचक 
ग्यापारों से मिन्‍न जब वाच्यार्थ ही किसी अन्य व्यण्जनात्मक प्रकार द्वारा कथित 
किया जाय तब उसे 'पर्यायोक्‍त” नाम से कहा जाता है ।! ४ 
“वर्याय! का अर्थ है-- समान श्र्थ वाला दाब्द ।/ जब वक्ता द्वारा अपने 
लक्ष्यीभूत अर्थ को उन्हीं शब्दों में न कहा जाकर पर्यायवाची शब्दों द्वारा प्रकट 
किया जाया करता है तब उसी को 'र्यायोक्तः कहा जाता है । कहने का 
शअभिप्राय यह है जिस बात का कथन अभिषावृत्ति द्वारा किया जाता है, यदि 
चमत्कार की दृष्टि से उसी को ड्यष्जना-वृत्ति द्वारा कह दिया जाय तो उद्धी 
को 'पर्यायोक्‍्त” नाम से कहा जाया करता है । इसी बात को साहित्यदर्पणकार 
ठथा काब्यप्रकाशकार ने निम्नलिखितरूप में कहा है“ 
“वर्यायोक्‍त यदा भज्भ था गम्यमेषाभिधीयते । ( साहि० १०१६० ॥ ) 
“वर्यायोक्‍त विना वाज्यवाचकत्वेन यदृवथः ॥ (काज्यप्र० १०॥११५॥) 
निस्सन्देह पर्यापोक्त एक ऐसा अलद्धार है कि जिसमें ध्वनि के अस्तर्भाव का 
सर्वाधिक अवसर है | 'व्यज्जना का अर्थ तो यही है कि किसी बात को सीधेलूप 
में न कहकर उसको धुमाफिराकर इस रूप में कहा जाय कि जिसकी अभिष्यक्ति 
सहृदय जनों को हो जाय । 'वर्यायोक्‍्त" में मी यही है । आयः सभी प्राचीन 
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क्ाव्यशास्त्र के आचारयों ने पर्यायोक्‍त का वर्णन किया है । ऐसी स्थिति में घ्दनि 
का अन्तर्भाव पर्यायोक्‍त में किया जा सकना संभव है । फिर 'ध्वनि' इस नवीन 
नामकरण की कया आवश्यकता है । आ्षाचार्य आनन्दवर्घन द्वारा इसका उत्तर यहु 
दिया गया है-- । 

“यदि चमत्कार का पर्यवसान व्यड्भघार्थ में ही है तथा उसीक्ी प्रमुखता है 
तो हम उसे ध्वनि” नाम से कह सकते हैं तथा पर्यायोक्‍त का अस्तर्भाव ध्वनि में 
क्र लेना होगा । किन्तु घ्वनि तो मात्र पर्यायोक्‍त में आने वाले व्यड्ग्यार्थ तक 
ही सीमित हो, ऐसा नहीं है । उसका क्षेत्र तो बहुत विस्तृत एवं व्यापक है ॥ 
धुसरी बात यह है कि यदि व्यड्ग्याथें गौण है.तथा चमत्कार वाच्यार्थ में है तो 
फिर प्रधानता वाच्यार्थ की ही होगो । अतएव पर्यायोक्‍त में ध्वनि के भ्रन्तर्भाव॑ 
का प्रइन ही उत्पन्न नहीं होग| | जैसे -- 

“शत्रु के विचाश की इच्छा रखने वाले तथा उच्छल्लल मार्ग पर गमन करवे 
वाले उन मुनि परशुराम को इस [ भीष्म ] के धनुष ने धर्म का उपदेश 
दे दिया ।” 

इसको इस रूप में भी कहा जा सकता है कि मुनि के डिए शात्रुभाव रखना 
हो धनुचित है । पुनः उस छात्र के विमाश की बात सोचना तो और भी अनुचित 
है । उसका भी आग्रह पूर्णतया अनुचित है । अतएब छात्रु के विनाशार्थ क्ृटसंकल्प 
तथा उन्मार्गगामी परशुराम [ भार्गव ] मुनि को भीष्म के इस घंनुष ने: अपले 
धमंपालन को शिक्षा दे दी । 

यहाँ भीष्म की दाक्ति परशराम की शक्ति.से अधिक है । भतएव यहाँ पर 
व्यड्ग्यार्थ निकलता है कि “भीष्म द्वारा परशुराम को पराजित कर दिया गया ।” 
इसी बात को 'देशिता धर्मदेशना” इन छाब्दों द्वारा अभिषावृत्ति से ही कह दिया 
गया है । अतएवं यह पर्यायोक्त का उदाहरण है । इस स्थल पर व्यड्ग्यार्थ की 
प्रतीति तो हो रही है किन्तु उप्तकी प्रधानता नहों है । साथ हो वह बाच्य को 
ही अलडूकृत करती है | एंसो स्थिति में यह घ्यनि का होना संभव ही नहीं है ॥| 

मामह द्वारा पर्यायोक्त का निम्नलिखित उदाहरण दिया गया है+- 

““ग्द्देष्पस्वसु वा नान्‍्न॑ भुझमहे यदधीतिनः । 
विप्रा न भुंझते तच्च रपदाननिवृत्तये ॥” भापह ३॥९॥ - 
शिशुपालन के प्रति यह कृष्ण को उषित है। इसका माव यह .है कि 
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“अघीती '-ब्राह्मण छोग जिस अन्न को नहीं खाते हैं उसको हम छोग न घर पर 
खाते हैं और न मार्ग में आर्थात्‌ यात्रा में ।? तात्पर्य यह है कि हम घर पर हों 
क्षयवा बाहर, हम तो विद्वान्‌ ब्राह्मणों को खिलाने क्षे पश्चातु ही भोजन करते 

. हैं। इस स्पलू पर “रसदाननिवृत्ति' ही .व्यह्ग्य है” जैसा कि उन्होने स्वयं हो 
कहा है--तच्च रसदाननिवृत्तये” । यहाँ 'रस” शब्द का धर्थ है (विष'-प्ंगारादौ 
विषे वीयें गुणे रागरे द्रवे रस: 'इति कोष: । यद्यपि भामह द्वारा प्रदत्त इस 
उदाहरण में “रसदाननिवृत्ति व्यड्रग्य है, किन्तु इसमें चारुत्व प्रतीत नहीं होता 
है। अतएव यहाँ इसका प्राघान्य भी नहीं है । ब्राह्मणों को भोजन कराये बिना 
भोजन न करना, यह वाच्यार्थ है। वही पर्याय अथवा भ्रक्वारान्तर से उक्त 
होकर भोजनार्थ को अलड्कृत करने के द्वारा 'पर्यायोक्त” अलद्धार का ही 
उदाहरण बनता है । . बे ; 

उक्त उदाहरण में ब्यज्भघ की भ्रधानता न होने के कारण ध्वनि का कोई 
झवसर ही नहीं है। हाँ, इतना अवश्य है कि 'पर्यायोक्त! अलझ्धार के ऐसे उदा- 
हरण भी मिल सकते हैं कि जिनमें व्य॑द्भघ की प्रधानता हो । ऐसे स्थलों पर हम 
घ्वनिकाव्यहुके द्वितीय भेद “अलब्छुरष्वति! का उदाहरण स्वीकार कर लेंगे। 
ढिन्‍्तु इसका अर्थ यह नहीं होगा कि ध्वनि का अलंकारों में श्न्तर्भाव हो गया। 
इसके विपरित शलंकार का घ्वनि में अन्‍्तर्भाव अवश्य कहा जा सकेगा । क्योंकि 
ध्वनि तो महाविषय आर्थात्‌ व्यापक है, पर्यायोक्त के व्यहुग्यप्रधान उदाहरणों के 
श्विरिक्त भी घ्वनि का क्षेत्र है । अतएवं उसके महाविषयं अर्थात्‌ ध्यापक होने के 
कारण घ्वनि का अन्तर्माव- अलंकार में माना जा सकता तो किसो भो दश्ञा में 
संभव नहों है । | | 
अतएब (पर्यायोक्तों प्रलंकार [ के भ्रम घािक' इत्यादि व्यद्ूयप्रवान उदा* 

हरणों ] में भो यदि व्यज्जधार्थ का श्राबान्य हो तो उस [ कलंफार ] का घ्वति* 
[[ द्वितीय मेद--अलंकार-ध्वनि ] में अन्तर्भाव किया जा सकता है, किल्तु ध्वति 
का किसी अलंकार में अन्तर्माव किया जा सकता संमव नहों है, क्योंकि ध्वनि तो 
महाविषय है अर्थात्‌ ग्यापक है तथां अंगी अर्वात्‌- प्रघानहूप से प्रतिपादित किया 
जाता है। ; 

_. *किस्तु भामह द्वारा उदाह्ृत [ 'गृदेवु' इत्यादि ] पर्यायोक्त अलंकार के उदा« 
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हरण में तो व्यडग्थार्थ को प्रघानता है हो नहीं क्ष्पोंकि वहाँ पर वाज्यायें का 
गौणत्व विवक्षित हो नहीं है [ भर्थात्‌ वहाँ तो वाच्पार्थ को हो प्रधानता है । अतः 
उसे ध्वनि” क्िप्ती भी स्थिति में कहा जा सकना संभत्र हो नहों है । | । 
ध्वन्यालोक! 
रद अपक्वतिदीपकयो: पुनर्वाच्यस्प प्राघान्यं व्यद्धथस्प चानुवायित्व॑ 
प्रस्तिद्मेव । 

अपक्लृति और दीपक [ अलंकारों ] के विषय में वाच्यार्थ की प्रत्रावता होना 

तथा ग्यइस्यार्थ का झनुयायो होना प्रश्तिद्ध हो हैं। 
[ लछोचनम्‌ ] 

अपह्लुतिदीपकयो रिति । एतत्पूबंमेव निर्णीतम्‌ । अतएवबाहु -प्रश्तिद्धमिति ॥ 
अतोत॑ प्रसाधित॑ प्रामाणिक चेत्ययं: | पुर्व॑ चेतदुपमादिव्यपदेशभाजनमेव तथ्पा 
न (भवतोत्यपुया छायया दृष्ठान्ततयोक्तमप्युवदेशक्रमपुरणाय प्रन्यशय्पां 
थोजयितु' पुनरप्पुक्त॑ व्यड्धधप्राधान्याभावान्त ष्वनिरि'ति छापान्तरेण वस्तु 
पुनरेकमेबोप्ाया एव ण्यद्धघस्वेन ध्वनित्वाशड्ीनातु । यत्तु विवरणक्ृत-- 
जीपफस्प सर्वेत्नोपमान्वयों नास्तीति बहुनोदाहरणप्रप्ज्चेन विचारितबांस्तवनुप- 
योगि हिस्सारं सुप्रतिक्षेपं जे । 

म॒दो जनयति प्रीति धानऊुं सानभज्जनम्‌ । 
न प प्रियाप्तडडमोत्कण्ठां सासह्यां मनसः शुचम्‌ ॥ 

अन्नापि उत्तरोत्तरजन्यत्वेष्ट्युपमानोपमेय प्रावस्‍्य सुकल्पत्वात्‌ ॥ नहि ऋमि* 

का्णां नोपमानोपमेयमावः | तथाहि-- 
राम हज वक्ष रथो5भूद दशश्य हज रघरजो$पि रघुसपुश्क! । 
अज॒ एव विलोपवंशश्वित्र रामस्य कीतिरियम्‌ ॥ 

इति न प्रवति । तस्मारकमिकत्व सम॑ वा प्राकरॉगकत्वपुपमां निदणड्ोति 
को5पं घास हत्यल ग्दभोवोहुनुयर्तनेन । 

अपह्वूति, और दीपक में--। यह पहले ही निर्णय कर चुके हैँ । अत एब 
कहते हैं-प्रतिद-। अर्थात्‌ प्रतोत, प्रसाधित तथा प्रामाणिक है। पहले तो यह, 
“उपमा इत्यादि नामवाला जिप्त प्रकार नहों हो सकता? इस प्रकार से दृष्टन्त 
के रूप में उक्त होकर भी उद्देश्य क्रमको पूतिके लिये एवं ग्रन्यशब्पा को 
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पघोजना के लिये फिर भी कह दिया गया“-व्यज्भब का प्राधान्य न होने के 
कारण ध्वनि नहीं है ।” प्रकारान्तर से [ अप्राधान्यरूप ] वस्तु एक ही है, 
इस भांति उपमा के व्यद्भच होने सै ध्वनि! की शंका नहीं । जो कि विवरणकार 
से+- दीपक का सर्वश्र उपमा से सम्बन्ध नहीं है! यह अनेक उदाहरणों के विस्तार 
हारा विचार क्या है, वह उपयोगी नहीं है, तथा विस्तार एवं सरलता के साथ 
निराकरणीय है । 

“मद भ्रीति को उत्पन्न करता है, वह [ प्रीति ] मान को भज्ध करने वाले 
कामदेव को [ उत्पन्न करती है । ] वह [ कामदेव ] प्रियतमा के संगम की उत्कण्ठा 
को उत्पन्न करता है और वह उत्कण्ठा मन के शोक को उत्पन्न करती है ।? 

यहाँ उत्तरोत्तर उत्पन्न होने पर भी उपमानोपमेयभाव सरलतापुर्बवक बन 

, सकता हैं | यह नहीं कि क्रमिकों का 5मानोपमेयभाव नहीं होता । जैसा कि-- 


राम के समान दशरथ हुए, दह्षर्थ के सदृश रुघु, रघु के सदृश अज एवं 
अज के समान दिलीप का वंश हुआ । .इस भाँति राम की कीति विचित्र है । 
यहाँ [ उपमानोपमेयभाव ] नहीं है, ऐसा नहीं है। क्रतएव क्रमिकत्व 
या समानता अथवा प्राकरणिकत्व उपमा को रोक देता है, यह कौन सा भास 
है । बस, अब गर्दभी को बार-बार दुहना ठोक नहों । 
( झ्लाशुबोधिनी ) 
अपकह्लृति एवं दीपक अलंकारों का उल्लेख समासोक्ति” एवं “आक्षेप 
अलंकारों के प्रसंज्ध में क्या जा चुका है--यिथा च दीपकापहुत्यादौ 
व्यड्ग्यत्वेनोपमाया: श्रतीतावरपि प्राधान्येनाविवक्षितत्वान्न तया व्यपदेदस्तद्व दत्रापि 
द्रष्टव्यम्‌ ।” वरतुत: व्यडून्घ भौर वाच्य में जो चास्त्वयुक्त होने के कारण प्रधान 
हमा करता है उसी के श्राघार पर व्यपदेश [ नाम ] भी दह्ोता है । दीपक तथा 
क्षपह्ढुति अल्बारों में यक्पर “उपमा” व्यड्ग्य है। फिर भी उसमें. चारुत्व की 
विश्रान्ति न होने के कारण वह प्रधानरूप से विवक्षित नहीं है। अतएव इनमें 
ध्वनि नहीं है । इसी बाते को सिद्ध करने को दृष्टि से वहाँ पर दृष्टान्त के रूप 
: में इन दोनों अलकारों का उल्लेख क्या गया था। यह्दाँ पर पुनः उनका उल्लेख 
बिये जाने का कारण वे वल ब्रम ही है :--'समासोकत्याक्षेपानुक्तनिमित्त विद्ेषीत्ति- 
पर्यायोक्‍ताप छुतिदीपकस् व राल्शुकारादौ-'वावय में पर्यायोक्त छल्कारके पश्चात 
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बपह्लुति तया दोपक अलंकारों का कयत किया गया है। मामह द्वारा दिये गये 
उदाहरण को देखिये :« 

“मद प्रीति को उत्पन्न करता है, वह प्रोति मान को भंग करने वाले अनंग 
[ कामदेव ] को उत्पन्न करतो है, वह कामदेव प्रियतमा के संगम को उत्कष्ठा को 
उत्पन्न करता है और वह उत्कण्ठा मानसिक वेदना को उत्पन्न करती है । 

उक्त उदाहरण में यद्यवि एक के पश्वात्‌ दूघरे को उत्तत्ति होतो है किन्तु 
फिर मो इतका उपमानोपमेय भाव सरलता से कल्पित किया ज! सकता है। जैसे 
मद प्रोति को उत्यल्त करता है उती भाँति प्रीति कामदेव को उत्तन्न करतो है, 
जिध माँति प्रोति कामदेव की उत्पादिका है उप्ती भाँति कामदेव ब्रियाप्मागम्त का 
उत्पादक है और जिप्त भाँति कामदेव प्रियाप्तमागप्र को उत्कण्ठा को करता है 
उत्तो भाँति वह उत्कष्ठा मानप्तिक् सन्‍्ताप को जनह है इस भाँति यहाँ सरलता« 
पूर्वक उमा! को कल्तना को जा सकती है । ऐपी बात नहों है कि क्रम के साथ 
आने वाछे शब्दों का उयमानोवमेयमाव हो ने ही । जैसे -- 

*राप्र के सदृश दशरथ हुए, दशरय के तर रवु ओर अज भी रु के सदृश 
हुए, अजक्ले सदृश दिलोपवंश हुआ । राम क्वी यह कोर्ति विचित्र है । 

इत़ स्थल पर क्रमशः बने वाले शब्दों का उपमानोपमेय्रमाव न बनता हो, 
ऐपो बात नहों है । ऐयो स्थिति में क्रमिकता अब्रव्रा श्रक रण सत्त्स्ता समानता 
उथमा में बाधक बनते हैं, यह कौन-सी डराने को बात आप द्वारा कहो जा रही 
है। होगा, अब गदहो को बार-बार दुहने से क्या ? 

घ्वन्यालोका 
_सद्भुरालडुु।रेषपि यदालद्धुरो5रड्ू।रान्तरच्छायामनु एह्ु|ति, तदा 

व्यकग्पस्य प्रावान्येवाविवक्षितत्वान्त ध्वतिविषयत्वम् ॥ अल छू रद्यय - 
सम्भावनायास्तु वाच्यव्यकृग्ययो: सम॑ प्रावान्यघ। अब वाच्योपसर्जनी- 
भावेन व्यडर््यस्य तत्रावस्थानं तदा सो5पि ध्वनिविषयोउस्तु, न तु स एव 
ध्वनिरिति वक्तुं शक्‍प्रमु, पर्यायोकनिदिष्टन्यायात्‌। अपि च सद्धुरा- 
लड्जूरेषपि च क्रचित्‌ सद्धु रोक्तिरिव घवतिसम्मावनां तिराकरोति | 

सद्दुरालंकार में भो जहाँ एक अलंकार दुध्से अलंकार को छाया [ सौन्दय 
हों पुष्ट [ अनुगुृद्ीत ] करता है [ अर्यात्‌ अज्ञाज्वि पाउछप चतुर्य भेर में ) वहाँ 
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व्यद्भधघार्थ की प्रघानता विवक्षित न होने के कारण वह ध्वनि का विषय बनता 
है। [ सम्देहरुंकररूप प्रथम भेद में ] दो अलंकारों की सम्भावना होंने पर तो 
घाच्य तथा व्यज्भुच दोनों की समानरूप से प्रघानता होती है. [ ्तएव वहाँ पर 
भी घ्वनि की घंभावना नहीं हो सकती है ]। भौर यदि वहाँ [ अंगागीमाव' 
संकरालंकार में ] व्यड्ग्य बाध्य के उपसर्जनीमाव [ गौणरूप ] से स्थित हो तड 
तो वह भी ध्वनि [ अलंकारध्वनि ] का विषय हो सकता है, न कि केवल वही 
ध्वनि है, पर्यायोक्तनिदिष्ट न्याय से । और एक बात यह है कि संकरालंकार में 
सर्वत्र संकर शब्द का प्रयोग हो ध्वनि की सम्भावना का निराकरण कर देता है ४ 


[ छोचनम्‌ ] 
घज्ुुरालडूधरेषपीति ॥ 
विर्द्धालंकियोल्लेलि. ध्रमं तव्वृत्यसंत्वे । 
एफस्य च॒ प्रहे व्यायदोषासावे च शद्भुरः ॥ 
इति लक्षणादेक: प्रकार: | यथा ममैव-- 
घशिवदनाइसितसरसिजनयता सितक्ुन्ददद्नपड्तक्तिरियम्‌ ॥ 
गगमजलस्थलसम्पवह॒द्याकारा कृता विधिना ॥॥ 
क्त्र दाशीवदनमस्या: तद्॒द्वा वदनमस्या इति रूपकोपमोल्लेखाद्रगपढ॒दबा* 
छम्मवादेकतरपक्षत्यागग्रहण प्रमाणाभावात्‌ सद्भूर इति व्यद्धघवाच्यताया 
एवानिश्चयात्का ध्वनिसम्भावना। यो5पि द्वितीय: प्रकार: दशब्दार्थालेंका राणामने- 
क्त्र भाव इति तत्रापि प्रतीयमानध्य फा शइका । यथा समर स्मरमिव प्रिय 
एसयसे यमालिड्भधनात्‌' इति । अश्रेव यमकमुपमा थ। तृतीय: प्रकार:-यत्रकत्र 
बाकयांशेडनेको5थ लिड्का रस्तश्रापि दयो: साम्यात्कस्य व्यड्भूघता । यथा -- 
तुल्पोदयावसानत्वाद गतेहस्तं प्रतिभास्वति 
यासाय वासर: बलान्तो विश्वतीव तमोगुहाम्‌ ॥। इति ॥ 
मंत्र हि स्वासिविपत्तिसमुचितब्रदग्रहणहेवाकिकुलपुत्र करूपणमेकवेशचबिवर्ति 
छपक॑ वर्शयति । उत्प्रेक्षा चेवशब्देनोक्ता | तबिदं प्रकारहयमुक्तम्‌ । 
दाब्दायंवत्त्यंलडकारा वाक्य एकत्र वतिन: ॥ 
सधःकरश्चंकवाक्यांदा-प्रवेशाह्ाइभिषोयते ॥॥ इति व ॥ 
चतुर्थ स्तु प्रकार यत्र नुग्राह्मानुप्राहकावो5लड्काराणाम्‌ । यथा-- 
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प्रवातनी लोत्पंलनिविशेषमघीर विप्रेक्षितमायताक्ष्या । 
तया गृहीतं चु घृगाज्भनाभ्यस्ततो गृहीतं नु मृगाड्रनामिः ॥ 
मन्न.मुगाज़नावलोकनेन तदवलोकनस्योपमा यद्यपि व्यद्भबा, तथापि 
वाच्यस्य सा सन्देहालडकारस्याध्युत्यानकारिणीत्वेनानुप्राहुकत्वांद्‌ घुणीभुतता; 
छनुग्राह्मत्वेन हि सम्वेहे पर्यंबशानम्‌ । यथोक्तम्‌ू-- 
परस्परोपकारेण यप्रालडकुतय/)  ल्थिता:। . 
स्वातत्व्येणात्मला् नो लपन्ते सोईपि सड्करः ॥॥ 

तदाहु-- पदलडकार इत्यादि । एबं चतुर्थेषपि प्रकारे ध्वनिता निराकृता ॥ 
अध्यमयोस्तु ध्यद्धध्॒तस्प्तावनैव नास्‍्तीत्युक्तम्‌ | आद्ये तु प्रकारे 'शशिवदने!- 
ध्याद्युदाहुते फथन्चिदत्ति सम्मावनेत्याशड्वय निराकरोति ॥| समसिति॥ हृयो« 
रप्यान्वोल्यमानत्थाविति भाव: । 

ननु यत्र प्यड्भरयमेव प्राधान्येन भाति तत्र कि कत्तंव्यम्‌ । यथा -- 

होइ ण गुणाणुराणों खलाणं णवरं पश्चिद्धि स्रणाणम्‌ 
क्षिर पहिणुस॒ह सत्तिमणं चन्‍्दे ण पियामुहे दिठठे ॥ 

छत्रार्थान्त रन्यासस्तावहाच्यत्वेनाभाति, ध्यतिरेकापह्नती तु ॒व्यद्जचत्वेन 
प्रधानतयेत्यप्तित्रायेणाशडकते- लथेति ॥ तत्रोत्तरम्‌ - तदा सोडपीति | सड्करा- 
लड़कार एवायं न प्वति, अ्रषि त्वलड्कारध्वनिनामायं ध्वने। द्वितीयों भेद। ॥ 
यख्च पर्यायोक्‍ते निरूपित॑ तत्सवंमात्राप्यनुसरणीयम्‌ । क्षय सर्वेषु सडकरप्रभेदेजु 
प्यद्धयतम्भावनानिरासप्रकारं साधारणमाह-अपि चेति | 'क्वचिदषि सड्करा- 
छंकारेचे'तिसम्बन्धर, सर्वभेदर्िन्न एत्यथं। । संकीर्णता हि मिश्रत्वं लोलीभाव:॥ 
तत्न फथमेकस्य प्राधान्यं क्षोरजलवत्‌ । 

सद्धू रालदूर में भी -- 

“विरुद्ध दो भलड्ू;रों के उपस्थित होने पर, एक ही स्थान पर दोनों की 
स्थिति संभव न होने पर और उनमें से एक को छोड़कर अन्य के ग्रहण करने में 
साघक एवं बाघ्रक के अभाव में सद्भुर [ अलज्भार ] होता है ।” 

इस लक्षण के आधार पर एक प्रकार का सद्भुर हुआ । जैसे-- मेरा ही-- 

“बन्द्रमुख्नी, नीलोत्पलनयना, उज्ज्वलकुन्ददन्तावली इस नायिका को विधाता, 


वे बाकाश, जल और स्थल में उत्पन्न होने वाले सुन्दर पदार्थों के क्ावारवाल्ी 
बनाया है । 
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इस स्थल पर चन्द्रमा है वदन जिसका अथवा चन्द्रमा के समान हैं वदत 
जिसका--इन रूएक तथा उपमा दो अलूछूरों के उल्लेख से एक स्थान पर 
दीनों के संमवं न होने के कारण तथा एकतर पक्ष के त्याग अथवा ग्रहण में 
प्रमाण के अभाव के होने से 'सद्भु र नामक अलद्भुार है । इस भांति जत्र ससुर 
के व्यज्भय होने अयवा वाच्य होने में हो कोई निश्चय नहीं हैँ तब फिर यहाँ 
स्वनि होने की संभावना कैसी ? और जो कि दूसरा [ सद्भुर अलंकार का | 
अ्रकार है--शब्दालंकार औौर आर्थालंकार का एक ही स्थल पर होना--वहाँ पर 
भी प्रतीयमान की संभावना कैसी ? जैसे--क्रामदेव के समान प्रिय का स्मरण 
फेरो जिप्को अलिज्जन के द्वारा [ तुम ] रमण कराती हो ।” यहाँ पर यमक 
छीर उपमा है । तीसरा प्रकार-जहाँ एक वाक्यांश में अवेक भर्वालकार हो 
वहाँ पर भी दोनों के बराबर होने से किसकी ब्यज्भधा होगी ? जैसे -- 

“जिसका उदय और भस्त दोतों समान ही हैं, ऐसे सूर्थ के अस्वाचछ की ओर 
चले जाने पर, क्लान्त दिन मानो अन्धकार की गुफा में प्रवेश कर रहा है । 

इस स्थलरू पर स्वामी की विपत्ति के योग्य ब्नत ग्रहण करने में प्रयत्नशील 
क्ुलपुत्र का भारोप 'एकदेशविवर्ति रूपक! को प्रकट करता है| तथा “इब” शब्द 
द्वारा उत्प्रेक्षा कही गई है । इस प्रकार वह दो प्रकार का बतछाया गया है । 

“एक ही वाक्य में शब्दालंकार और भर्थालंकार दोनों होते हैं, यह 'संकर' 
है । अथवा एक ही वाक्यांश में अनेक अर्थालंकारों का प्रवेश होता है तब भी 
“संकर” कहा जाया करता है ॥ 

चौथा प्रकार तो वहाँ पर हुआ करता हैँ कि जहाँ पर अल्कारों का अनु 
प्राह्मानुग्राहक भाव हुआ करता है | जैसे-- 

'त्रज्ञाल नेत्रों वाली उस [ पार्वती ] ने वायु से हिछते हुए नोलकमल के 
समान अघीर दृष्टिपात को मृगाज्भनाओं से ग्रहण किया है अयवा मृगाज़ूनाओं 


वे उससे ग्रहण किया ? 
यहाँ मृगाज़नाओं के अवलोकन से पावंती के अवछोत की उपमा यद्यपि 


व्यंग्य है तथापि वाच्य सन्देहालंकार के अम्पुत्थान का करनेवाला होने के कारण 
वह [ ग्यद्भय-उपमा ] गुणीमृत है । क्‍योंकि झनुग्राह्मय होने के कारण सन्देह में 
उस [ अनुग्राहिका व्यड्रय-उपमा _ का पर्यंवसान हो जाता है। जैम्ता कि कद्दा 
[ भो ] बया है :-- 


प्रथम उद्योततः रथ 


“जहाँ पारस्परिक उपक़ार द्वारा अलंकार स्थित्र हो तग्रा स्वरव॒त्त्रह्य से 
आत्मलाम भो न प्राप्त करते हों, वहाँ भो 'संकर” नामक अलकार होता है ४ 
[ जछे उपयुक्त उदाहरण में ] ल्‍ 
उसे कहते हैं--जब अलंकार इत्यादि | इस भांति [ संक़र अहंकार के ] 
चतुर्थ प्रकार में भी ध्वनित्व का निराकरण हो गया। बीच के दो प्रकारों में तो 
“व्यद्भय को सम्भावना ही नहीं है यह कहा जा चुका है। 'शशिवदना' इत्यादि 
'उदाह्नत [ संक्र के ] प्रथम प्रकार में किस्ती न किसी प्रकार से संभावता को 
ज़ा सकती है, ऐसी आशंका करके निराकरण करते हैं-दो बअलंक्तारों--॥ 
बराबर--। भाव यह है कि क्योंकि दोनों हो आन्दोल्प्रमान [ सन्दिह्यमात ] हैं । 
जहाँ प्रधानरूप से व्यज्भब ही ज्ञात होता है-वहाँ कया करेंगे ? जैसे -- 
किवल प्रप्तिद्धि पर ही ध्यान देनेवाले [ वस्तुतत्त्व का विचार न करनेवाले ] 
दुष्टों का गुणानुराग नहीं होता । चन्द्रकान्तमणि चन्द्रमा को देखकर अ्रस्तुत होतो 
है, प्रिया का मुख देखने पर नहीं ।! ५ 
यहाँ पर अर्थान्तरन्यास वाच्य के रूप में शोभित हो रहा है किन्तु 
“व्यतिरेक' तथा “मपक्कति” व्यज्भब॒रूप में प्रधानतया ज्ञात हो रहे है, इस 
अभिम्नाय से आशंका करते हैः-यदि फहिये कि--। इस सम्बन्ध . में यह उत्तर है 
तब वह भी--। संकरालंकार ही यह नहीं है किन्तु अलंकार ध्वनि नामक यह 
स्वनि का द्वितीय भेद है । जो पर्यायोक्त के प्रसज्भ में निरूषित क्रिया है वह 
सभी यहाँ अनुसारणीय है । 
अब 'संकर” के सभी ढभेदों में व्यज्ञय की संभावना के तिराकरण का 
सामान्य प्रकार कहते हैं--'कहीं भी संकरालंकार में? यह वाक्य का सम्बन्ध है, 
सर्थात्‌ सत्र भेदों से भिन्न [ छंकर के किसी भेद में ]। क्योंकि संकोर्णता का 
अर्थ है मिश्रित हो जाना अर्थात्‌ एक हो जाना । उप्तमें दुध और पानो को भाँति 
एक को हो प्रधानता कैसे होगी ? 
( आशुवोधिनी ) 
आव 'संकर' ज्ञामक अलंकार को लीजिए । जहाँ पर दो अथवा दो से अधिक 
अलंकार एक दूसरे के प्रति सापेक्षभाव में स्थित रहा करते हैं वहां पर 'संकर' 
जामक अलंकार हुआ करता है । नवीन आचारयों द्वारा 'संकर' के तीव भे३ माने 
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गये हैँ- ( १ ) अज्भाज़िभाव संकर, ( २ ) एकाश्वयानुप्रवेश ध्कर, ( हे ) संदेह 
संकर । भामह जादि आाचार्यों वे 'एकाश्रयानु प्रवेशसंकर को दो भागों में विभक्त- 
कवर दिया हँं-( १ ) एकवात््यानुवत्तंव संकर और ( २ ) एकवाक्यांशसमावेशर्फ 
छघंकर । इस भांति घंकर” शलंकार के चार भेद अथवा प्रकार हो गये । 


इनके लक्षण भामह- तथा छनके उदाहरण भामहविवरणकार भट्टोज्भूट के 
निभ्नलिखितरूप में दिये हैं-- 

“जहाँ एक ही स्थान पर दो परस्पर विरुद्ध अलंकारों का उल्लेख किया जाः 
सकता हो, दोनों का एक साथ होना संभव ही न हो, न तो एक के ग्रहण करके 
में कोई न्याय हो तथा ब दूसरे के त्याग के लिए फोई बाधक हो, वहाँ परु 
“सन्देहसंकर नामक अलंकार होता है। लोचनकार ने स्वरचित पद्य को इसके 
उदाहरण के रूप में प्रस्तुत किया है-- - 

“शशिवदना-इत्यादि-” चन्द्रानना, नीलकमलनयनी तथा इवेतपुष्पदन्ती इस 
सुन्दरी को. विघाता ने गगन, जल और स्थल से उत्पन्न आकृठिवाली बनाया हैं ।” 


यहाँ 'मयूरव्यंसकादयइच? अष्टा० २।१।७२॥ सूत्र से 'शशी एवं वदनं यंस्याः 
सा शशिवदना” ऐसा समास करने से “रूपक' तंथा “उपप्रितं व्याक्रादिभिः 
सामान्याप्रयोगे” [ क्षष्टा० २३१।५६॥ ] सूत्र से 'शशिवद्‌ बदन यस्थाः सा” ऐसा 
समास करने से “उपमा” अलदूुर बनता है । उक्त इलोक में (शशिवदना” आदि 
तोन विशेषण विद्यमान हैं । इन तीनों का क्रमशः सम्बन्ध गगन, जल और 
स्थल से है । प्रथम पद गगनसम्भवत्व, द्वितीय “असितसरसिजनयना” पद जल* 
सम्भवत्व, तथा तृतीय 'पितकुसु मदशनपंक्ति? पद स्थलसंभवत्व का ज्ञान कराते 
हैं । अतएवं इलोक का भाव यह है कि उस परमात्मा ने उस नायिका का निर्माण 
गगन, जल तथा स्थल तीनों से किया है । 


शशिवदना! के जो दो प्रकार के रामास किए गए हैं उसके अनुसार यहाँ 
रूपक तथा उपमा दोनों ही भलऊझ्कार हैं | दोनों : अलद्भारों का एक साथ होना 
संभव नहीं हैं । किसी एक को स्वीकार करने तथा दूसरे की छोड़ने में न कोई 
साधक प्रमाण है और न कोई बाधक । अतएव यहाँ पर “सन्देहसच्धु:र” अलख्ुार 
है । ऐप्वी स्थिति में इसमें ध्वनि का अन्तर्भाव होना संभव नहीं है क्‍योंकि- 
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इसमें कौन वाच्य है कौन व्यज्भुघ है ? इसका ही जब निर्णय नहीं है तब उसको- 
प्रघानता क्रथवा गौणता का प्रदन ही उत्पन्न नहीं होता है । 

सखु र का दुसरा भेद है--एकाश्रयानुप्रवेशसद्भुर ।” भट्टोद्धू: ढवारा इसके 
“दो भेद कर दिए गए हैं--( १ ) एकवाकयानुप्रवेश तथा ( २) एकवाव्यांशानु« 
प्रवेश । इन दोनों भेदों के लक्षण भाभह द्वारा निम्मलिखितरूप में किये गये हैं--- 

“हाब्दार्थवत्यंलडका रा वावय एकत्र वतिनः । 
सदू रष्वैकवाक्यांश-प्रवेशाहमिघीयते ॥. मामह० हे४ंट४? 

जहाँ घब्दवर्ती धर्थात्‌ दाब्दालखुतर तथा अर्थवर्ती धर्थात्‌ घर्थालझ्कार दोनों” 
एक ही वाक्य में विद्यमान हों वहाँ एकवाक्यानुप्रवेश क्षषवा एकवाव्यांशानुप्रवेश' 
भेद से दो प्रकार का 'सदुर” नामक अलझ्भार होता है। णैसे-- 

/'सार स्मरमिव प्रियं रमयसे यमालिख्शुनात्‌ ।” 

“कामदेव के सदृष्ठ जिस प्रिय को आलिजुन द्वारा रमण कराती हो, उसकाः 
हमरण करो ।”” यहाँ पर 'स्मर समर” पद की शावृत्ति से 'यमक' नामक शब्दा* 
छष्छु।र हैं तथा 'स्मरमिव' में “उपमा” नामक जर्थालद्छूएर है। यहाँ उक्त दोनों 
छ्लंकार 'स्मर' दाब्द से ही ज्ञात हो रहे हैं । अतएव यह एकाश्रयानुप्रवेश नामक 
संकर है। इस स्थल पर प्रतीयमान अर्थ शंका का भी अवसर नहीं है, फिर घ्वनिः 
का प्रएन ही कैसा ? 


जहाँ एक हो वाक्यांश में कई अर्थालंकार हों वहां 'एकवाक्यांशानुप्रवेश 
संकर होता है। जैसे-- 
| “'तुल्योदयावसानत्वात्‌ गते अस्त प्रतिभास्वति ॥ 
वासाय वासरः बलानतो विशतीव तमोगुहास्‌ ॥/” 
सूर्य तथा वासर [ दिन ] तुल्योदयावसान हैं. अर्थात्‌ दोनों का उदय और 
णस्त साथ हो साथ होता हैं। भ्रतएव जब सूर्य छस्त होने लगा तब मानो खिलन्नः 
होकर दित भी मानो अन्धकाररूपी गुफा में प्रविष्ट हो रहा है ।! 
इसमें 'विशतीव' में 'उत्प्रेक्षा' अलंकार है। गौर 'तमोंगुहाम्‌! में एकदेश- 
विरवत्ति 'रूपक' झलंकार है । इस उदाहरण में सूर्य स्वामी है और वासर [दिन | 
हैवक है | सूय का अस्त होना स्वामी का विपत्ति में पड़ना है तथा दिन [वासर] 
का तमरुपो र॒हा में प्रवेश रवामिविर्षत्तिसमुचितव्रत्ग्रहपरूप है। किब्तु हन सम 
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शारोप नहीं किया गया है । मात्र तम पर गुहा का आरोप हैं । इसी कारण यह 
एकदेशविर्वतिख्पक है । अतएवं यहाँ उत्प्रेक्षा तथा रूपक दोनीं ही समानरूप से 
जाच्य हैं, उनमें कौन गौण तथा कोन प्रधान है ? इसका कोई विवरण नहों है। 
अतः यहाँ 'एकवाक्यांशानुप्रवेश संकर'“है । 


“संकर” का चतुर्थ भेद--मज्भाड्धि भाव संकर । इसका लक्षण है" 

“जहाँ झनेक अलंकार एक दूसरे के उपकारक के रूप में स्थित हों, वहाँ 
+अज्जाज्लिभाव संकर' होता है । जैसे--प्रवातनीलो ““'इत्यादि । यह महाकवि 
कालिदासरचित कुमारसम्भव के प्रथम सर्ग में पार्वती के नखशिखवर्णन में लिखा 
गया है- पार्वती के नेत्र विस्तृत तथा विशाल थे । जिस समय अपने स्वाभाविक 
अधैर्य के कारण पार्वती की दृष्टि चद्चल हो जाती थी उप समय [ उनके ] नेत्र 


इतने सुन्दर प्रतीत होते थे कि मानों तीब्न वायु में पड़ा हुआ कोई कमल चश्चल 


हो रहा हो । ऐसी चंचल अधीर दृष्टि न जाचे उसने मृगाद्भनाओं से सोखी थी 
अथवा मृगाज्भनाओं ने उससे सीखो थी।* 

कहने का तात्परय यह है क्रि पार्वती को दृष्टि हरिणियों की दृष्टि के सामान 
थी ।? इस भाँति यहाँ 'उपमा” अलंकार व्यज़थ है । 'उसने हरिणियों से ऐपी 
दृष्टि सीखी थी अथवा हरिणियों ने उससे ?” इत्त प्रकार यहाँ सन्देहालंकार वाच्य 
है। किन्तु व्यज्भय उपमा वाच्य सन्देहालंकार के ही चारुत्व के उत्कर्ष को प्रदान 
कर उसे अनुगृहींत करती है तथा उसका अन्त सन्देह के पोषण में ही होता है । 
अतएव यहाँ उपमा गौण हों गई है । साथ हो उपमा से उत्पन्न चमत्कार में 
सन्देह सहायक है । अतएव दोतों का पारस्परिक भज्भाजि भाव है । 


इस भांति चारों प्रकार के 'संकर” अलूंकारों का वर्णन क्रिया गया। इन 
चतुर्थ है “अज्भाड्विमाव संकर ।! इसके बारे में हो आलछोककार ने कहा है कि- 
“जहाँ पर एक अलंकार दूसरे अलंकार के सौन्दर्य को स्वीकार करता हैं वहाँ 
पर व्यज्भबार्थ का प्रघानरूप में माना जाना अभीष्ट नहीं हुआ करता है। 
अत एवं इसमें घ्वनि का अन्तर्भाव होना संभव नहीं है । 
अब यहाँ पर एक हांका यह हो सकती है क्रिउपयुक्त संकर अलंकार के 
चतुर्थ प्रकार [ अद्भाजिमाव संकर ] में यह भो संभव है कि उप्रद्भब-अलंकार 


। 
। 
| 
। 
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की प्र॒धांनता हो और वाच्य अलंकार की गौणता हो। ऐसे स्थल पर क्या 
मानना उचित होगा ? जैसे-- 

“भवति न गुणातुराग: खलानां केवल प्रप्तिद्धिशरणानाम्‌ । 

किल प्रस्तोति शशिमणि: चन्द्रे न प्रियामुखे दृष्टे ॥7 


क्षेवल प्रसिद्धि का सहारा लेकर चलने वाले दुष्टों को गुणों से प्रेम नहीं 
हआ करता है। चन्द्रकान्तमणि चन्द्रमा को देखऋर द्रवित हो जाया करती हैं, 
किन्तु चन्द्रमा से भी अधिक सुन्दर प्रियतमा के मुख को देखकर द्रवित नहीं - 
होती ।? 

इस स्थरू पर “चन्द्रकान्तमणि चन्द्रमा को देखकर द्रवित होंने लगा करती 
है, इस विशेष उदाहरण के . द्वारा 'प्रसिद्धिमात्र चाहने वाले दुष्टों को गुणों से 
प्रेम नहीं हुआ करता” इस सामान्य का समर्थन किये जाने से यहाँ 'अर्थान्तरन्यासँ 
अलंकार है जो कि वाच्य है। “प्रिया का मुख चन्द्रमा से भी अ्रधिक सुर्दर 
है!” इस “व्यतिरेक' अलकार को तथा 'यह चन्द्रमा नहीं है, श्रिया का मुख ही 
चन्द्रमा है” इस अपक्लुति की व्यज्ञता होती है । उपर्युक्त व्यद्भवार्थ में सौन्दर्य 
का पर्यवसान हो रहा है। अतएव व्यज्भधार्थ,की प्रधावता होने पर यहाँ अलड्भुर- 
स्वनि कही जायगी । कहने का अभिप्राय यह है कि ऐसे स्थलों पर “घड़ूर' का 
धन्तर्भाव अलझ्धार ध्वनि में हो जायगा किन्तु ध्वनि का धन्तर्भाव 'सद्भुरा 
अलंकार में न हो सकेगा क्‍योंकि ध्वनि का क्षेत्र विस्तृत है और वह भद्भी है 
तथा संकर का क्षेत्र सीमित है । पर्यायोक्त के प्रकरण में इसका विशद विवेचनः 
किया जा चुका है, यहाँ पर भी वही समझना चाहिये । 

धघ्वन्यालोककार ने स्वयं ही लिखा है--'संकरालंकारेषफि च क्वचित्‌” + 
इसका अन्वय इस भाँति करना चाहिए--'क्वचिदपि संकरालंकारे” | यहाँ 'क्वचि- 
दि” का अर्थ “सर्वत्र” होगा । 'क्वचिदपि संकरालंकारे? का अर्थ हुआ--'संकरा- 
हंकार में सर्वत्र ।* अर्थात्‌ संकरालंकार के सभी भेदों में 'संकर' शब्द का प्रयोग 
उनकी ही संकी्णता का द्योतक है | यहाँ यदि किसी एक को प्रधानता हो जाय 
तो फिर 'संकर” ही कहाँ रह जायगा । अत एवं 'संकर' दाब्द ही स्वयं. व्यद्ध घ- 
प्राघान्यरूप से स्वनि का निराकरण कर देता है । 


हस प्रकरण के प्रारम्भ में समासोक्ति'**संकर इत्यादि व्यज्ञनामूलक अलंकारों_ 
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“में ध्वनि के अन्तर्भाव का प्रदव उत्पन्न किया गया था। दस पर भलो भाँति 
“विचार किया जा चुका । यहाँ 'इत्यादि' शब्द का जो प्रयोग किया गया है उससे 
अप्रस्तुतप्रशंसा” नामक एक अन्य अलंकार के सम्बन्ध में घ्वन्यालोकक्रार विचार 
ध्वन्यालोक: | 
अप्रस्तुत प्रशंपायामपि यदा सामान्यविशेषभावाह्निमित्ततिमित्तिः 
“भावाद्वीभिधोयमानस्याप्रस्तुतस्यप्रतीयमानिन श्रस्तुतेताभिसम्बन्ब॒स्तदा 
अभिघोयमानप्रत्तीयमानयो: सममेव प्राधान्यस् । यदा तावत्‌ सामान्य 
स्याप्रस्तुतस्य अभिधीयमानस्य॒प्राकर्रणकेत विशेषेण प्रतीयमानेत 
सम्बन्धस्तदा विशेषश्रतीतो सत्यामपि प्राधान्येत तत्सामान्येताविनाभावात्‌ 
सामान्यस्यापि प्राधान्यस्‌ । 
श्प्रस्तुतप्रशंसा [ अलंकार ] में भो सामान्यविशेषभाव से अथवा निमित्ति* 
:निमित्तभाव से श्रभिधीयमान अप्रस्तुत का प्रतोयमान प्रस्तुत के साथ सम्बन्ध 
“होता है तब अभिधीयमान ओर प्रतीयमान दोनों का समान ही प्रात्रान्य हुआ 
-करता हैं । और जब अभिघीयमान अभप्रस्तुत सामान्य का श्राक्रणिक प्रतोयमातर 
प्रस्तुत विशेष फे साथ सम्बन्ध होता है तब प्रधानरूप से विशेष की प्रतीति होने 
“प्र भो [ निविशेषं न सामान्यम्‌” नियम के अनुस्तार ] उप्तका सामान्य से अविना* 
भाव [ व्याप्यव्यापक भाव ] सम्बन्ध होने के कारणु सामान्य को भी प्रघानता 
5हुआ करती है । * 


[ लोचनम्‌ ] 
' श्रष्रिकाराबपेतस्प वल्तुनो3न्‍यस्य या स्तुति: ॥ 
श्रप्रस्तुतप्रशंसा सा त्रिविधा परिकीतिता ॥ भा० ३।२९ ॥ 

अप्रस्तुततस्य बर्णनं प्रस्तुताक्षेपिण इत्य:ः ॥ सर घ्ाक्षेपस्त्रि विधो म्वति-5 
-साम्रान्यविशेषमावातू, निमित्तनिभित्तिपतावातू, सारूप्याचच ॥ तत्र प्रथमे 
"प्रकारहये प्रस्तुताप्रस्तुतयोस्तुल्पमेव प्राघाव्यमिति प्रतिज्ञा करोति ॥ अप्रस्तुते- 
स्थाबिना प्राधास्यमित्यन्तेन । तत्न साम्तान्यविशेषन्नावेईपि दयी गति:---सामा* 
-न्यमप्राकरणिक दास्देनोच्यते, गम्पते तु प्राकरणिको विशेष:स एक: प्रकार: | 
नया 
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अहो संतारनंघुृण्पमहों दौरात्म्यमापदास्‌ ॥ 
अहो नितर्गजिह्मध्य ढुरन्ता गतयो विधेः ॥ 

-अत्र हि देवप्राघास्पं सर्वत्र सामान्यरूप्रप्रस्तुतं वणगितं सत्प्रकृते बत्तुनि 
चब्ापि वितवष्टे विशेष्ञात्मनि परयंत्रश्यति । तवावषि विशेषांशस्य सासान्येव दवयाप्ल- 
_ त्वाद्‌ व्यद्भायविशेषवद्वाउय् प्रासान्यस्यापि प्राधास्य प्‌ । नहिं सामास्यविशेर्त॑ यो- 

युंगपरओाषान्यं विरुष्णते । 

अधिकार [ प्रस्तुतत्व ] से पृथक्मूत [ अग्रस्तुत ] अन्य वस्तु की जो ख्ुति 

अथवा भ्रशंसा की जाया करती है उसे “अप्रश्युतप्रशं पा' कहते हैं । यह तोन प्रकार 
की कही गई है । 

धर्थात्‌ प्रस्तुत का आक्षेप करने वाले अप्रस्तुत का वर्णन । वह आक्षेप तोच 
(प्रकार का होता है--( १ ) साम्रान्यविशेषभाव से, ( २) निमित्तनिमित्तिभाव 
[से और ( ३ ) सारूप्य से । उनमें से प्रथम दो प्रकारों में प्रस्तुत तथा अग्रस्तुत- 
। की भ्रघानता तुल्प ही होती है, ऐसी प्रतिज्ञा करते हैं ! “अप्रस्तुत” इत्यादि से 
£ध्राघाल्यम्‌” यहाँ तक । उनमें सामान्यविशेषभाव में भी दो स्थितियाँ हुआ करतो 

हैं । जहाँ सामान्य अप्राकरणिक शब्द द्वारा कहा जाता है और विश्ञेष प्राकरणिक 
है और व्यण्गिजित होता है यह एक प्रकार है। जैसे--- 

संसार की निर्दयता आम्वर्यजनक् है, आापत्तियों की दुरात्मता [ दुष्टता ] 

आश्चर्यजनक है, स्वभाव से कुटिल विधाता की न समझी जा सकने वालो गतियाँ 
भी भाम्यंजनक हैं ।! हे | 
यहाँ दैव [ विधाता ] को प्रधानता सामान्यरूप धप्रस्तुत कहा जाता हुआ 
६ किसी प्रकृत विनष्ट वस्तु के विशेषद्प में पर्यवेसित होता है । उसमें भी विशेषांश 
के सामान्य से ण्यांप्त होने के कारण व्यड्ग्यविशेष को भांति वाच्य सामान्य को 
* भी प्रघानता है। सामान्य और विशेष को एक साथ प्रधानता विरुद्ध नहों हुआ. 
“करती है। 
द ( भाशुबोधिनी ) 
अप्रस्तुतप्रशंधा में ध्वनि के अच्तर्भाव का निषेष-- 


अशस्तुत के वर्णन से जहाँ श्रस्तुत का आक्षेप किया जाता है वह 
+बप्रस्तुतप्रशंसा” नामक पलंकार हुआ करता है। अप्रस्तुतप्रशंसा तोन 
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प्रकार की हुआ करती है--( १ ) सामान्‍्यविशेषभावमूछक, (२ ) कार्यकारण- 
भावमूलक और (३) सादृव्यमूलक । इनमें से प्रथम और ढ्िंतीय 
प्रकार की अप्रस्तुतप्रशंसा के दोन्‍दों मेद हो जाते हैं। इस भाँति प्रथम 
दोनों के चार भेद तथा एक सादृष्यमूलक--मिलकर पाँच भेद हो जाते हैं ।' 
(१) सामान्यविद्ेषमावमूलक के दो मेद>-( १ ) प्रथम भेद में सामान्य 
श्रप्ररतुत होता है तथा उससे भ्रस्टुतविशेष का श्लाक्षेप कर लिया जाया: 
करता है। (२) द्वितीय भेद में अप्रस्तुत विशेष हुआ करता हैं तथा 
उससे प्रस्तुत सामान्य का आक्षेप कर लिया जाया करता हैं। इसी भाँति 
कार्यकारणभावमूलक के भी दो भेद हो जाया करते हैं :--( १ ) प्रथम 
भेद में कारण शप्रस्तुत होता है तथा उससे प्रध्तुत कार्य का आक्षेतर कर 
लिया जाया करता है। (२) द्वितीय भेद में--अग्नस्तुत कार्य से श्रस्तुत 
कारण करा आक्षेतर कर लिया जाया करता है। इस भाँति चार भद तो ये हुए । 
पाँचवा है सादृश्यमूलक । इसके भो तीन भेद होते हैं--( १ ) इ्लेपनिभित्तक, 
(२) स्माप्तोक्तनिभित्तक और (३) सादृश्यमात्रनिमित्तक | इस भाँति 
अप्रस्तुतप्रशंसा के कुल सात भेद हो जाते हैं। किन्तु मामह ने प्रषम तीन 
भेदों को ही स्वीकार क्रिया है--( १ ) सामान्यविश्ेषभावमू लक, ( २ ) कार्य 
कारणभावमूलक ओर (३ ) सादृश्यमूलक्त | इनमें से प्रथम दो मेंदों में वाक्य 
झौर व्यड्ग्य प्रस्तुत एवं अप्रध्तुत दोनों को प्रवानता समानह्र से होने के 
कारण घ्वनि का कोई अवसर हो नहों हैँ। अतएव उनमें ध्वनि के 
अन्तर्भाव - का प्रदान ही उत्पन्न नहीं होता इस बात को स्वन्यालोकका र 
ने “अप्रस्तुतप्रशंसायाम' से लेकर प्राघान्यम! तक कहा हैं। तृतीय 
सादृश्यमूलक भेद में यदि अभिर्ष:यमान अप्रस्तुत की अप्रष्ानता तथा 
प्रठीयमान प्रस्तुत को प्रघानता होगी तो वर्डा अप्रस्तुतत्रशंधा अलंकार होगा । 
अब साप्रान्यविशेषभावमूलक के प्रथम मेंद का उदाहरण देखिए | 


अ्प्रस्तुत सामान्‍य से प्रस्तुतविद्येप का झाक्षेप-- 
व्यहाँ सर्वत्र देव की हो श्रधानता है इस अप्रस्तुत सामान्य द्वारा किक्ती 


प्रस्तुत वस्तु के विनाशरूप विशेष का आ्षेप किया गया है। यहाँ पर वास्य 
अर्थ सामान्य है तथा प्रतीयमान अर्थ विश्लेष | दोनों को समानरूप से 
श्रधानता है। अप्रस्तुत कथन का पर्यवसतान प्रस्तुत में हुआ करता है। 
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विद्येोष तथा सामान्य का व्याप्यव्यापक्भाव सम्बन्ध हुआ करता है। बिना 
सावान्य के विशेष रह नहों सकृता। इसलिए विशेष अंश के सामान्य द्वारा 
ब्याप्त होने को दृष्टि से जिस भांति विशेषपरक व्यज्भबन्मर्थ की प्रधानता 
हुआ करतो है उसो भाँति सामान्यपरक वाच्यार्थ की भो प्रधानता हुआ करती - 
हैं। साप्तान्य तथा विशेष की एक साथ हुईं प्रधानता को विदद्ध नहों कहा जा 
सकता हैं। दोनों की प्रमान प्रवातता होने के कारण यहाँ घ्वनिविषथत्व ही 
नहीं है । 
घ्वन्यालोक: 

यदा त्तावत्सामान्यस्याप्रस्तुतस्याभिषोयमानस्य प्राकरेणिकेत विशेषेण , 

प्रतोयमान सम्बन्धस्तदा विश्ञेषप्रतीती सत्यायणि प्रधान्येन तत्पामान्ये- 


नाविनाभावात्सामान्यस्यापि प्राधान्यम् । यदापरि विशेषस्य सामान्यनिष्ठ- 
त्वं तदावि सामान्यस्थ प्राघान्पे सामान्ये सबेविशेषाग/मन्तर्भावाहिशेष- 
स्थापि प्राधात्यम्‌ । 
जग सामान्य अप्रह्तत अभिध्ोीयमान का प्राक़रणिक विशेष प्रतोयमान के साथ 
सम्बन्ध होगा तब श्रत्रानकूप से विशेष को प्रतीति होने पर भो उसका सामान्य 
के साथ अविनाभाव [ व्याप्ति | द्ोने को दृष्टि से सामान्य को भी प्रघानता 
होगी । और जब विज्ञेप सामान्यन्छि होगा तव भी सामान्य की प्रध्रानता होने 
पर सभी छिशेपों का [ सामान्य में ] अन्तर्भाव होते के कारण विज्येप को भी 
प्रधानता होगो । 
[ लोबनम्‌ ] 
यवा तु विशेषोध्पाफरणिक: प्रतक्तणिक सामाल्यमाल्षिपति तदा द्वितोयः 
प्रकार: ॥ यथा-- 
एतत्तस्य मुखाश्कियत्कमलिनो पत्रे कर्ण पायधो ल्‍- 
यन्मुक्ताम्णिरित्यमंस्त स जड़: प्यृण्वन्यदस्थाबपि । 
श्रद्‌गुल्यप्रलधु क्रियाप्रविलधिन्यादी यमाने. झने:- 
कुत्रोड्डीय गतो हहेस्थनुबिन निव्राति मान्तः शुक्षा ॥ 
बत्रास्थाने सहत्त्वसम्भाबन सामास्यं प्रस्तुत, अप्रस्तुतं तु जलबिस्दी सचित्श- 
शब्तावन विशेषरूष वाच्यम्‌ । तथापि सामास्यकिशेषयोयुगपरप्राधाम्ये ल बिरोश 
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इध्युक्तम्‌ । एवमेक: प्रकारों द्विभिवो<षपि बिचारितः, यदा तावदित्यादिना विशेष- 
-स्थापि प्राघान्यमित्यन्तेन । 

ओऔर जब अप्राकरणिक विशेष प्राकरणिक सामान्‍य क्वा गाक्षेप करता हैं ठब । 
इस प्रकार होता है $ जैपे-- ' | 

[ किसो मूर्ख के वृत्तान्त को कह से घुतकर आश्च०« के साथ कहते हुए कि्तो । 
के प्रति किसी का वचन ] ; क् 

“उस- मूर्ख ने कमलिनीं के पत्ते पर स्थित पानी के कण को मोती समझ लिया 
यह उसके लिए कौन बड़ी बात है ? इससे आगे की बात को सुनो । जब वह 
उन जल-कणों को मोतों समझकर उठाने लगा तब उंगली का स्पर्श होते ही 
धीरे-धीरे उसका जलकण के विलुप्त हो जाने पर 'हाय ! हाय !, “न जाने मेरा 
मोती उड़कर कहा चला गया?” इस अन्तःक्षोक के कारण वह कई दिनों से 
नहीं सोता है । ५ 

यहाँ पर बिना अवसर के ही महत्व- की सम्मावनारूप सामान्य प्रस्तुत है । 
तथा अग्रस्तुत जलंबिन्दु में मणित्व की सम्मावऩारूप वाच्य “[ अथवा अभिवीय- 
मान' ] है। वहाँ भी सामान्य और विशेष की एक साथ प्रधानता में विरोध नही 
है, यह कहा जा चुका है । इस “भाँति दो भेंदों वाले प्रथम प्रकार पर विचार कर 
लिया गया “यदा तावत्‌' से “विशेषस्यावि प्राघान्यम्‌! तक । 

( आशुबोधिनी ) 

सामान्यविद्वेषभावमूलक के द्वितीय प्रकार को बतलाते हैं। इसमें अप्राकर- 
णिक विश्ञेष से प्राकरणिक सामान्य का आक्षेप किया जाता है । जैसे-- 

'उस मूर्ख द्वारा .कमलिनी के पत्ते पर पड़े हुए जडू के कण को मुक्तामणि 
समझ लिया, यह: उसके लिए कौन सी बड़ी बात है ? इससे भी आगे की बात 
सुनिए--जब वह अपनी उस मुक्तामणि को घोरे से उठाने लगा तो अंगुली के भग्र- 
भाग की क्रिया से ही उसके कहीं विलोन हो जाने पर “न जाने मेरा मुक्तामणि 
उड़कर कहाँ चला गया ? इसी सोच में उसको नींद नहीं- आती है । 

मूर्ों को ममता ऐसे ही स्थानों पर हुआ करती है जहाँ उसके होने का 
कोई अवसर नहों हुआ करता है” यह प्रस्तुत है और व्यज्भघ है ।॥ 'कमलिनी के 
वतें पर जलकथों में मुक्तामणियों की संभावना” यह विद्येष है तथा वाच्य है। 
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दोनों की एक साथ ही प्रधानता है जिसे विरुद्ध नहीं कहा जा सकता है जैसा कि 
बहले प्रकार के विवरण में कहा जा चुका है । इस भाँति सामान्यविद्येषभावमूलक 
अप्रस्तुतप्रशंसा के प्रथम भेद के दोनों प्रकारों का विचार किया गया । अतएव 
इसमें ध्वनि के अन्तर्भाव होने का अवसर ही नहीं है । त 
ध्वन्यालोक: 
निमित्तनिमित्तिभावे चायमेव न्याय: । 
'निमित्तनिमित्तभाव नामक द्वितीयभेद में भी यही नियम लागू होगा । 
[ लोचनम्‌ ] 
एतमेव न्याय निमित्तनेभित्तिकम्रावे5तिविशंस्तस्यापि द्विप्रकारतां दर्शयहि- 
(नमित्तेिति। कदाचित्निभित्तमप्रस्तुतं सद्षघोयमानं नेमित्तिकप्ताक्षिपति । 
यथा-- ! ; 
ये यान्त्यस्युदये प्रोति नोज्यस्ति व्यसनेषु थ । 
ते बान्धवास्ते सुहृुदो लोक: स्वा्ंपरो5परः ॥ 
अत्राप्रस्तुतं सुहृद्‌बाब्घवरूपर्व॑ निमित्त सज्जनासक्त्पा वर्णयति नेमित्तिकी 
शद्धेग्बचनतां प्रस्तुतमात्मनो5मिव्यड्कतुम्‌; तत्र नंमित्तिकप्रतीतावषि निमित्त- 
प्रतीतिरेव प्रधानो मवत्यनुप्राणकत्वेनेति व्यह्यध्यञ्जकयों। प्राधान्यम्‌ । कदा 
वचित्तु नं मित्तिफमप्रस्तुतं वष्य॑मानं सत्प्रस्तुतं निमित्तं व्यनक्ति । यथा-सेती -- 
;' सग्ग॑ अपारिजाअं कोत्थुहरूष्छिरहिआं महुमहस्स उरम्‌ । 
सुमरामि महणपुरमो अमुद्धलन्दं थ हरजडापब्पारम्‌ ॥ 
अन्र जाम्ववान कौस्तुपलक्ष्मोविरहितहरिवक्षःस्मणादिक्षमप्रस्तुतनं मित्तिकं 
चर्णयति श्रस्तुतं वृद्धसेवाचिरजोवित्वव्यवहारकोशलछादिनिमित्तशृत॑ मन्त्रिताया- 
सुपादेयमलिष्यड्क्तुम्‌ । तत्र निमित्तप्रतोतावषि नेसितिक वाच्यमभूत प्रत्युत 
सन्निमित्तानुप्राणितत्वेनोद्धु रकन्धरीकरोत्यात्मानसिति समप्रघानत॑व वाच्य- 
अ्यड्ग्ययो: । 
इसी [| इस हो ] नियम को [ न्याय को ] 'निमित्तनैमित्तिकभाव” में भी 
अतिदेश [ लागू ] करते हुए उम्तकी भी द्विप्रकारता को दिखलाते हैँ :-- 
“निभित्त” इत्यादि॥। कभी निमित्त [ कारण ] अप्रस्तुत अभिधीयमान होकर 
नैमित्तिक [ कार्य ] प्रस्तुत का आक्षेप करता है। जैश्वे-- 
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“जो अभ्युदय होते पर प्रेम को प्राप्त होते हैं और आपत्ति पड़ने पर त्याक्र 
नहों करते है. वे ही बान्धव हैं, वे ही मित्र हैं, अन्य लोग स्वार्थपरायण हैं ।! 

यहाँ अश्रस्तुत मित्र बान्घेवरूप निमित्त को प्रस्तुत नैमित्तिक श्रद्धेयवचनता 
को प्रकट करने के लिए सज्जन के प्रति गौरव -के कारण वर्णन करते हैं । वहाँ 
नैमित्तिक को प्रतीति में भी निमित्त की प्रतीति ही अनुआणक होनें के कारण 
भ्रघान हो जाती हैं। .इस प्रकार व्यज्भुब और व्यञ्जक दोनों की प्रधानता है । 
कभी तो नैमित्तिक अप्रस्तुत अभिधीयमान होता हुआ प्रस्तुत निमित्त को प्रकट 
करता है । जैसे 'सितु बन्ध में-- 

समुद्रमन्धन से पृर्व पारिजात नामक बृक्ष से रहित स्वर्ग को, कौस्तुभमणि 
झोर लक्ष्मी से रहित मधुयुदन [ विष्णु ] के वक्षस्थल को तथा सुन्दर चन्द्र से 
रहित शिव जी. के जटाभार को स्मरण करता हूँ ।? 

यहाँ जाम्बबानू, वृद्धसेवा, चिरजीवितत्व एवं व्यवहारकौशल आदि निमित्त- 
भृत श्रस्तुत को मन्त्रित्व में उपादेय के रूप में प्रकट करने हेतु, कौस्तु म ओर 
लक्ष्मी [ अथवा कौस्तुभमणि की शोभा ] से रह्वित विष्णु के वक्षस्थल के स्मरण 
भादि अभ्रस्तुत नैमित्तिक का वर्णन करते हैं । वहाँ पर निमित्त की श्रतीति में भी 
नैमित्तिक वाच्यभूत है, इसके विपरोत उस निमित्त के द्वारा अनुप्राणित होने के 
कारण अपने कों श्रधान बना लेता है । अत: यहाँ वाच्य : और व्यद्भब को सम* 
प्रधानता ही हैँ । 

( आशुबोधिनी ) 

जिस बात को सामान्य विशेष मे होने वालो अप्रस्तु तप्रशंसा के लिए कहा 
गया है वही बात निमित्तनैमित्तिकभाव में होने वाली अश्स्तुप्रशंसा के लिए 
भी कही जा सकती हैं। इसी बात को “निमित्तनैमित्तिकभावे चायमेव न्याय 
यह ॒कहकर स्पष्ट किया गया है । निमित्तनैभित्तकभाव [ कार्यकारणभाव ] में 
अप्रस्तुतश्रशंसा एक ठो इस प्रकार की हुआ करती है कि उसमें निमित्त अग्रह्तुत 
होकर वाच्य हुआ करता है तथा वह प्रस्तुत नैमित्तिक की व्यञ्जना किया करता 
हैं । जैसे कोई जन *स्वकोय बान्धवों की अपेक्षा अपने किसी समोपवर्ती मित्र का 
विद्येषखूप से पक्षपाती हैं तथा उसी की बात,को मानता भी है । जब उससे इसका 
कारण पूछा जाया करता है तब वह कहटा है :-- 
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जो व्यक्ति उन्नति में प्रसन्न हुआ करते हैं तथा आपत्ति में भी साथ नहीं 
जोड़ा करते हैं वे ही [ सच्चे ] बन्धु हैं, वे हो मित्र हैं। वैसे लोक में तो धन्य 
लोग स्वार्थ के ही हुआ करते. हैं ।” ६ 

इस स्थल पर सज्जनों द्वारा स्वीकृत मित्र एवं बन्धु के वास्तविक सत्यस्वरूप 
का चित्रण किया गया गया है जो क्रि अभ्रस्तुत है । “अपने किप्ती विशेष हितैषो 
को बात, को स्वीकार करना' प्रस्तुत है। यहाँ मित्र तथा बन्धु का सामान्च 
स्वरूप ही निमित्त है तथा 'बात को स्वीकार करना' नैमित्तिक है । इस भाँति यहाँ 
निमित्त का कथन नैमित्तिक को अभिव्यक्त करने को दृष्टि से किया गया है। यद्यपि 
नैमित्तिक की प्रतीति हो जाती है, फिर भी निमित्त का कथन ही प्रधान है क्‍योंकि 
उसी के द्वारा नैमित्तिक का अनुप्राणन 'किया जाना है ब्रतएव यहाँ व्यज्भधघव्यद्ञक 
का प्राघान्य नहों है। इसो कारण हसे घ्वतिकाव्य कहां जाना संभव 
नहीं हैं । 

कमी नैमित्तिक अग्रस्तुत हुआ करता हैं तथा उसका कथन इस कारग किया 
जाता है कि जिससे प्रस्तुत निमित्त : की अभि्यक्ति हो सके । जैसे--'सेतु बन्ध” 
नामक काव्य में जाम्बवान्‌ ढ्वारा एक मन्‍्त्री के गुणों पर प्रकाश डालते हुए कहा 
जा रहा है-- . ४ 

समुद्र का मन्धन किये जाने से पहले पारिजात नामक्ष वृक्ष से रहित स्वर्ग, 
सधु नामक राक्षस के विनाशक भगवान्‌ विष्णु का कौस्तुममणि तथा लक्ष्मी से 
रहित वक्षस्थल और सुन्दर चन्द्रमा से रंहित भगवान्‌ शंकर की जटाओं का भार 
स्मरण भा रहा है । 

इस स्थल पर जाम्बवान्‌ द्वारा यह अभिव्यक्त किया जा रहा है कि एक मन्त्रि 
में अनेक उपादेय गुणों का होना आवश्यक है । जब्र तक गुण विद्यमान नहों होंगे 
तब तक मन्त्रिपद का उत्तमरूप से निर्वाह कियाजा सकता संभव नही होगा ॥ 
जाम्बवान्‌ इन गुणों से युक्त थे । हसी कारण वे इतने अधिक समय तक सफलता 
प्राप्त करते रहे । वे समुन्द्रमन्‍्थन होने से पहले से हो मन्त्रीपद का कार्य करते रहे 
हैं । इस स्थल पर जाम्बवान्‌ में इतने अधिक गुणों का होना कारण हैं, जिसके 
कारण इतने अधिक .समय तक मन्त्रीपद पर सफल बचे रहना कार्य है। जाम्बवानू 
हारा कौस्तुभ एवं लक्ष्मी से रहित भगवान्‌ विष्णु के वक्षस्थल के स्मरण इत्यादि 
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कार्यो का वर्णन किया गया है जो कि “प्रस्तुत! है। इस श्रस्तुत वर्णन द्वारा मन्कि 
पद सम्बन्धी वृद्धसेवा व्यवहारकुशलता एवं चिरजोबन आदि उपादेय गुणों को 
जभिव्यक्त किया गया है जो कि पारिजातवृक्ष से शून्य स्वर्ग आदि के स्मरण 
डिये जाने रूप कार्य में निमित्त हैं। यद्यपि यहाँ निमित्त की प्रतीति हो रहो हूँ 
किन्तु नैमित्तिक [ कार्य ] वाच्ष्य है। यहाँ वक्ता द्वारा अमीष्ट होने के कारण 
व्यज्भघार्थ निमित्त की प्रधानता हैं । किन्तु उप्र व्यद्भबार्थ निमित्त के द्वारा अनु- 
प्राणित होने की दृष्टि से वाच्यार्थ नैमित्तिक की भी प्रघानता हैं। अतएव 
व्यज्भुथाथ और वाच्यार्थ दोनों को ही समान रूप से प्रघानता हो गई। ऐसी 
स्थिति में हम इसे न तो घ्वनिकराव्य हो कह सकते हैं और न घ्वनि का अप्रस्तुत- 
प्रशान्सा के इस भेद में अस्तर्माव होने का प्रइन ही उत्पन्न होता है । 
[ छोचनम्‌ ]... 

एवं द्वी प्रकारों प्रत्येक द्विविधो विचाय॑ तृतोयः प्रकारः परिक्ष्यते सारूप्य- 
झक्षण: । 

इस भाँति अग्रस्तुतप्रशंसा सम्वन्धों दोनों भेंदों तथा प्रत्येक के दो-दो प्रभेदों 
के बारे में विचार कर अब सारूप्य” नामक तृतीय भेद को परीक्षा करते हैं । 

धघ्वन्यालोक: 

यदा तु साश्प्यमात्रवशेनाप्रस्तुतप्रशंसायामप्रकृत्तप्रकृतयों: सम्बन्ध- 
स्तदाप्यप्रस्तुतस्य सरूपस्याभिधोयमानस्य प्राधान्येनाविवक्षायां ध्वनावे- 
बान्त:पात: । दतरथा त्वरूद्धा रान्तरमेव | 

जब सारूष्य [ सादृश्य ] मात्रमूलक अप्रस्तुतप्रशंसा में अश्रकृत और प्रकृत 
का सम्बन्ध हुआ करता द्व तब मी अमिघोयमान अशप्रस्तृत तुल्य पदार्थ का 


प्राधान्य अविवक्षित होने की स्थिति में [ व्तु ] ध्वनि में अन्तर्भाव हो जायगा । 
अन्यथा [ प्राघान्य न द्वोने की दशा में ] एक प्रकार का अलझूार ही होगा । 


[ छोचनम्‌ ] 
तत्राषि हो श्रकारी-अप्रस्तुताट्कदाथिद्वाब्याज्यमत्कार:, ष्यऊू्यं तु 
हब्पुणप्रेक्षम्‌ । यथास्मवुपाष्यायघट्रेस्बुराजस्य -- 
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प्राणा येन सम्पितास्तव बलाद्‌ येन त्वमुत्यापितः 

स्कन्घे यस्य चिरं स्थितोहसि घिदणे यस्ते सपर्यामपि । 

तस्यास्य स्मितसात्रकेण जनयन्‌ प्राणापहारक्तियां 

ज्ञातः प्रत्युपकारिणां घुरि परं .बेताल लीलायसे ॥ 

क्षत्र यद्यपि सारूप्यवशेन कृतघ्नः कश्चिदत्यः प्रस्तुत आक्षिप्यत्रे । तथाप्य- 

स्तुतस्थंब वेतालवुत्तान्तस्य चम्ततक्षाशकारित्वम्‌ । न ह्चेतनोपालस्प्रववसंस्पाव्य- 
मानोउ्यमर्थो न च न हद्य इति वाच्यस्यात्र अ्रधानता । यदि पुनरचेतनादिना- 
त्यस्तासम्भाव्यमानतदर्थ विशेषणेनाभ्रस्तुतेन वणितेन प्रस्तुतमाक्षिप्य्ता्ं चमतका- 
रकारि तदा वस्तुष्वनिरसों । यथा मर्मव - 

भावज्ात हठाज्जनस्य हृदयान्याक्रम्य यप्नतंयन्‌ 

पडद्भी भ्िविविधामिरात्मह॒दयं प्रच्छाध्य संफ्रोडसे । 

स त्वामाह जडं॑ तत! सहृदयम्भन्यत्वदुःक्षिक्षितो 

मन्येड्पुष्प जडात्मता स्तुतिपदं त्वत्साम्यसम्भावनात्‌ ॥ 

कश्निन्महापुरुषो वोतरागो४पि सरागवदिति न्यायेन गाढविवेकालोकतिर- 

स्कृततिमिरप्रधानो४पि लोकमध्ये स्वात्मानं प्रच्छादयेललोक॑ ज वाचालयब्नात्स- 
न्यप्रतिभासमेवाज्ीकुवं ध्तेनेव छोकेन सुर्खोह्यमिति यदवज्ञायते, तदा तदीय॑ 
लोकोत्तरं चरितं प्रस्तुत व्यद्भबतया प्राधास्येन प्रकाश्यते ॥ जडो&यमिति ह्मथा- 
नेन्दृदयादिर्भावो छोकेनावज्ञायते, स च प्रत्युत फस्यचिद्विरहिण ओश्सुक्यबिन्ता- 
.बुयमानमानसतामस्यस्य प्रहषंपरवशतां फरोतीति हठादेव लोक यथेच्छ विफार- 
फारणापिनंतंयति न च तस्य हृदयं केनापि ज्ञायते फीदुगयमिति, प्रत्युत महा- 
गम्भौरो$तिविदग्धः सुष्ठगवंही नोइतिशयेन क्वोडाचतुरः स यदि लोकेन जड इति 
तत एवं कारणात्‌ प्रत्युतवंदग्ध्यसम्भावनानिमित्तात्सम्भावितः, आत्मा व यत 
एव कारणात्प्रत्युत जाइयेन सम्पाव्यस्तत एवं सहृबयः सम्भावितस्तदस्य लोकस्य 
जडो$सीति यद्युच्यते तदा जाड्यमेवं विघस्य भावश्वातस्थातिविदग्षस्य प्रसिद्र्मिति 
प्रा प्रत्युत स्तुत्तिरिति । जडादपि पापोयानयं लोक इति ध्वन्यते ।- 


तदाहु--यवा त्विति। इतरथा त्विति | इतरथंव पुनरलजूाराम्तरत्वम- 
लडूपरविशेषत्व॑ न व्यद्भध'यस्य फथन्हिदपि प्राघान्यम्‌, इति भाव: | 


उस [ साख्प्यलक्षण तुतीय प्रकार वाली अगप्रस्तुप्रशंसा | के भी दो प्रकार 
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होते हैः--कभी क्षत्रस्तुत वाच्य से चमत्कार होता है तथा व्यज्धध तन्‍्मुश्षोपेक्ष ह 
होता है [ अर्थात्‌ अप्रघान होता है । ] जैधे हमारे उपाध्याय भट्ठेन्दुराज का - 
है भाई बेताल ! जिसने तुमको प्राण समर्पित किये, बलपूर्वक जिम्ने तुमको 
: उठाया, जिसके कन्धे पर बहुत समय तक तुम बैठे रहे, जिमने तम्हारी पूजा भी । 
की, उस प्रकार के इसके मात्र मुस्कुराहट के द्वारा ही, प्राणों करा अपहरण करने | 
वाले तुम प्रत्पुपफ्रार करनेवालों के आगे पहुँच जाते हो ।! 
यहाँ यद्यपि सारूप्य [ सादृश्य ] के कारण कोई अन्य कृतघ्त आक्षिप्त किया 
जाता हैं, तथापि अश्रस्तुत वेताल-बृत्तान्त की ही चमत्कार-करारिता हैं। नकि 
अचेतन के उपाल्ण्म की भाँति यह अर्थ असंभाव्यमान होने से हृच नही है, अतएव 
बाच्य की प्रयानता है। फिर, बदि अत्यक्षिक असंभाव्यमान उतर [ अप्रस्तुत बर्ध ] 
के विशेषण वाले वरणित अचेतन आदि के द्वारा प्रस्तुत आशक्षिप्यम!ण होकर के 
चमंत्कारकारी हो तो वह वस्तुष्वनि हुआ करती है। जैप्रे--मे रा ही-- 
है भावतपूह ! [ है पदायंम्मूह | ] व्यक्तियों के हृदयों को हठपूवेक 
आक्रान्त कर उन्हें घ्ानाप्रकार की चेष्टाओं के साथ नाचते-गाते हुए अपने ह्ृंदप को 
बाबष्छादित कर जो तुम क्रीड़ा किया करते हो, तब भी स्वयं को सहृदय मानने के 
कारण दुर्ललित जन तुमको जड़” कहता है, किन्तु मैं मानता है कि उसे जड़ कहना 
भी उसकी स्तुति [ प्रशंत्ा ] है क्योंकि इस अंश में तुमसे उसकी समानता की 
संभावना होती है ।” 
.. “बीतराग होते हुए भी सराग जैसा! इसके अनुसार कोई महापुरुष अपने 
श्रत्यधिक विवेक के आलोक से फैले हुए अन्धकार को तिरस्कृत करके भी लोगों के 
मध्य स्वयं को, छिपाता हुआ, लोगों को मुखर करता हुआ, स्वयं में अज्ञान को 
स्वीकार करता हुआ उन्हीं लोगों के द्वारा 'यह मूर्ख है' कहकर जो तिश्स्क्ृत होता 
है, ऐसी दशा में उसका प्रस्तुत छोकोत्तर चरित व्यज़ुघ के रूप में प्रघानता से 
प्रकाशित होता है.। षयोंकि उद्यान, चन्द्रोदय आदि भाव [ पदार्थ ] लोगों द्वारा 
“यह जड़ है” फहकर अपभानित होठा है । भ्रत्युत बह किसी विरही के मन को 
उत्सुकता, चिन्ता के कारण दु:खी करता है, दूसरे को प्रधन्‍न करता है। इस भाँति 
स्वेष्छा से लोगों को विक्वार के प्रवर्सनों द्वारां नचाता रहा करता है। “यह कैसा 
है! इस भाँति कोई भी उसके भेद को नहीं जानता है भ्रत्युत महागम्भीर, अत्यन्त 


प्रथम उद्योतः २६५ 


बिदग्प, शोभन, गर्वरहित, क्रोड़ा में अतिचतुर वह [ भावत्रात-माव सपृह अथवा 
पदार्थश्तमूह ] लोगों द्वारा 'जड़ रूप में' उप कारण उम्त वैदरध्य के संभावन रूप 
निम्तित द्वारा ही सम्भावित किया जाया करता हैं। जिम्त कारण से आत्मा की 
जड़रूप से सम्भावन किया जाय उस्ती कारण यदि लोग सहृदय सम्भावित हैं तो 
उन लोगों की, यदि तुम जड़ हो' तो इस भाँति के अविदग्ध पदांसमूह की 
जड़ता प्रसिद्ध हैं, इस प्रकार स्तृति [ प्रशंसा ] हो है। यह लोक [संसार के लोग) 
जड़ से भी अधिक पापवाला है, यह घ्वनित ढ्वोता है । 

तो कहते हैं जब कि--। इंतरथा--। अन्य प्रकार से ही बलझ्कुरान्तरत्व 
अर्थात्‌ विशेष प्रकार का अलद्भार होता है । तात्पर्य यह है कि किसी प्रकार भी 
व्यद्भघ ही प्रधानता नहीं होती है । 

( आशुबो धिनी ) 

सारूप्य अथवा सादृह्य के आधार पर अभ्रस्तुत की व्यज्ञना दो प्रकार से को 
जा, सकती है--( १ ) कभी ऐसा होता हैं कि चमत्कार अप्रस्तुत वाच्यार्थ के 
ब्राधीन होता है तथा वग्यज्भधघायं तन्मुखापेक्षी होकर गौण हो जाया करता है । 
अथवा इसको यों कहिए कि यदि प्रश््तुत प्रतोयमान अर्थ को अगप्रस्तुत वाच्यार्थ 
की अपेक्षा प्रधानता नहीं है | ऐसी स्थिति में ध्वनि न होकर अलंकार ही होगा । 
जैसे--हमारे उपाध्याय भट्टेदुराज का पद्म -- 

है माई बेताल ! जिसने तुमको अपने प्राण समपित किये, जिसने अपने बल 
से तुमको उठाया, जिसके कम्घे पर तुम बढुत समय तक बैठे रहे, जिसने तुम्हारी 
पूजा भी की, उस प्रकार के इस व्यक्ति के प्राणों को केवल अपनी मुस्कराहट . 
द्वारा ही »पहरण करते हुए, तुम प्रत्युपकार करने वालों के सर्वतो अग्रणी शोभित 
होते हो ।! 

यहाँ अप्रस्तुत वेताल के वृत्तान्त के साष्प्य [ साहश्य ] से किसी अत्य: 
प्रस्तुत कृतघ्न का वृत्तान्त जाक्षिप्त होता है । किन्तु उस प्रस्तुत प्रतीयमान कृतध्न 
के वृत्तान्त की अपेक्षा यहाँ प्रस्तुत वाच्य वेताल सम्बन्धो वृत्तान्त ही अधिक 
चमत्कारपूर्ण हैँ [ अर्थात्‌ 'मैने तो तुम्हारा उपकार किया किन्तु तुममेरा अवकार 
कर रहे हो, यह तुम्दारे लिए उचित प्रतीत नहीं होदा” इस बाक्षिप्त व्यद्भब की 
बेताल के प्रति कहे गए प्राणसमपंण इत्यादि कथित वाक्य अधिक चमत्कारपूर्ण 
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हैं । ] झतएव यहाँ पर वाच्यार्थ की ही प्रधानता होने के कारण सारूप्यनिबन्धन 
अंप्रस्तुतप्रशंसा भलंकार ही है, ध्वनि नहीं । 

अप्रस्तु तप्रशंसा का सार्प्य सम्बन्धी ह्वितीय प्रकार यह है कि यदि अग्रस्तुत 
वाच्य कर्थ की अपेक्षा प्रस्तुत प्रतीयमान अर्थ अधिक चमत्कारधूर्ण है तो वह: 
ध्वनि का विषय होगा । इसमें प्रतीयमान भर्थ को ही प्रधानता हुआ करती है । 
इसी कॉरण इसका समावेश घ्वनि-काव्य में हो जायगा। जैत्ते श्री अभिनवगुप्त 
का ही पद्य +-- 

सौन्दर्य की खान चन्द्रमा आदि है पदार्थसमूह ! तुम नानाप्रक'र की 
मज़्िमाओं द्वारा अपने हृदय के रहस्य को छिपाकर लोगों के हृदयों को बररूपूर्वक 
कपनी भर आक्ृष्ट कर नाचते हुए क्रीडा किया करते हो | इसी कारण अपने 
आपको सहृदय मानने से दुःशिक्षित व्यक्ति तुमको जड़ [ मूर्ख ] कह॒दा है । किन्तु 
मेरी दृष्टि में तुम्हारे साम्य की संभावना से उनको जड़ कहना भी उसकी 
प्रणंसा ही है ।! 

पर्युक्त पद्य में प्रस्तुत बर्थ यह हैं कि कोई महापुरुष वीतराग है, वह 
स्वकीय ज्ञानालोक के प्रकाश से थज्ञानान्ध्रकार के विस्तार का सर्वथा निराकरण 
कर चुका है, किन्तु 'रागान्ध व्यक्तियों के समक्ष स्वयं भी रागान्धता को हीं 
प्रकट करना उचित हैं” इस नीत का आश्रय लेकर लोक में स्वकीय वीतरागता 
को छिपाकर लोक को मूर्ख बताने की दृष्टि से इस प्रकार की बात करता हैं 
जिसके कारण अन्य व्यक्ति उसे अज्ञानतिमिर में पड़ा मानकर उसको मूर्ख कहते 
हैं । वह भी अपने अन्दर उस अज्ञानान्धकार को मान लेता है । उसका इसप्रकार 
का लोकोत्तर चरित्र प्रस्तुत है जिसकी अभिव्यक्ति उक्त पद्य में की जा चुकी है । 
यह ब्यज्भचार्थ अप्रस्तुत से प्रकट होंकर प्रधानता को प्राप्त हो जाता है । 

अप्रस्तुत वाच्या्थ - भाव का अर्थ है--स्वयं की सत्ता को स्थापित रखते 
हुए, सहृदयों को अम्यन्तर किसी भावना को जागृत करने वाले चन्द्रोदय, उद्यान 
इत्यादि संसार के सुन्दरतम पदार्थे | लोक॑ इनको जड़ .समझकर इनका निरादर 
किया करता है | इसके विपरीत ये भाव किसी बिरहो के मन को अत्यन्त 
उत्कण्ठित एवं चिन्तित कर दिया करते हैं ! साथ ही किसी संयोगी के मानस 
को हथित कर दिया करते हैं । इस भाँति ये भावपदार्थ लोगों के हृदयों में 
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विकारों को उत्पन्न कर बलपूर्वक उन्हें नचाया करते हैं । अतएव ये भावपदा्ः 
अत्यन्त चतुर तथा निपुण हैं । तात्पर्य यह हैं कि यह संसार जड़ जगत्‌ कोः 
अपेक्षा कहों अधिक पापी [ जड़--मूर्ख ) है । अभिप्राय यह है कि 'जड़-जगत्‌ 
को जड़ कहने वाले स्वयं जड़ [ मूर्ख ] हैं ।” इस्त वाच्यार्थ में उतना चमत्कार 


. नहीं है कि जितना ज्ञानी पुरुषों को बनाने की दृष्टि से स्वयं को अज्ञानी बन 


जाने के व्यज्भपघार्थ में है। अतएवं यहाँ प्रधानता भी इंती व्यज्भथार्थ [ प्रतीय- 
मात-अर्थ ] की है । इसी कारण यहाँ “वस्तध्वनि' है, 'अप्रस्तुतप्रशंसा' अलंकार 


नहीं । 


[ छोचनम्‌ ] 


उद्देश्ये यदादिग्रहणं कृत समासोक्तोत्यत इन्दें तेन व्याजस्तुतिप्रभुतिर- 
लड्भूरवर्गो5पि सम्प्नाव्यमाज़ब्य ड्रःघानुप्रवेश: सम्प्रावितः ॥ तत्र सर्वत्र साघारण- 
मुत्तरं वातुप्रुपफ्ततते-तदयप्तत्रेति । क्षियद्ा प्रतिपदं लिएयतासिति पाव: ॥ तत्र-* 
ध्याजस्तुतियंया -- - 
कि वुत्तास्ते: परगृहगतेः किन्तु नाहू सम्- 
स्तृष्णों स्थातुं प्रकृतिघुखरो वाक्षिणात्यस्वप्नावः । 
गेहे गेहे विपषणिष्ठु तथा चत्वरे पानगोष्ठ्या- 
न्मत्तेवः सामति -भवतों बह्लम्मा हनत फीतिः ॥ 
कत्र व्यद्धयं स्तुत्यात्मकं यत्तेन वाच्यमेवोपस्करियते । यत्तूदाहुतं चेतलित्‌--- 
, आसोज्चाथ पितामही तब मही जाता ततो$नन्तरं 
मांता सम्प्रति सास्बु राशिरशना जाथा फुलोद्भूतये । 
पूर्ण वर्षशते भविव्यति पुनः संवानब्द्या स्तुषा 
, युक्त नाम समग्रनीतिबिदुर्षां कि भूपतोनां कुले ॥ 
इति तदस्माक प्राम्यं प्रतिसात्यत्पस्तासम्यस्मृतिहेतुत्वात्‌ ॥ का चानेक 
स्तुति: छृता । (वं दंशक्रमराजेति हि कियविदम्‌ ? इस्येव प्राया थ्यजस्तुतिः 
सहूबयगोष्ठीषु निर्दितेत्युपेक्येव ॥ 
यस्य विकार: प्रशव्नप्रतिबन्धस्तु हेतुना येन ॥ 
गमयत्ति तमप्तिप्राय॑ तत्प्रतिबन्धं थे सावोइसौ ॥॥| इति ॥॥ 
अन्ावि बाज्यप्राधान्ये भावालकूशरता। यस्य वित्तवुसिविशेषस्प सम्वन्धीः 
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वाण्थ्यापारादिविका रोप्र तिबन्धो नियतः अभवंस्तं॑ चित्तवृत्तिविशेषरूपणपिप्रायं 
यैन हेतुना गमयति स हेतुय॑थेष्टोपप्तोग्यत्वादिलक्षणोड्थों भावालूडूधर: । घथा- 
एकाकिनो यवबला तरुणी तथाहमस्मिन्गूहे गृहपतिश्व गतो विदेशस्‌ । 

क॑ याचसे तदिह वासमियं बराकी श्वक्षूयमाव्थवधिरा ननु मूढ़ पान्‍्य ॥ 

अत्र ष्यद्भअमेकेकत्र पदार्थे उपस्कारकारीति वाच्य॑ प्रधानम्‌ । ध्यद्धाब- 
आधान्ये तु न काचिवलड्धुतरतेति निरूपितमित्यलं बहुना । 

उद्देश्य [ नामनिर्देश ] में जो आदि! ग्रहण किया है, समासोक्ति के दन्द्- 
समास में उससे व्याजस्तुति इत्यादि अरूद्धार वर्ग में भी सम्भाव्यमान व्यज्धय के 
अनुवेश की संभावना की गई है ! उसमें सर्वत्र साधारण उत्तर देने का उपक्रम 
करते हैं-तो यह वहाँ-- इत्यादि । भाव यह है कि प्रति पद-पद पर कितना लिखा 
जाये ? उप्रमें व्याजस्तुति>- जैसे -- 

“दुसरे व्यक्ति के घर की बातों की चर्चा करने से क्या छाम ? किन्तु मैं 
मौन होकर स्थित रहने में असमर्थ हूँ | क्योंकि दाक्षिणात्यों का स्वभाव प्राकृतिक 
रूप से मुखर होता हैँ ) खेद है कि हे राजन्‌ ! आपकी प्रियतमा कीति घर-घर में, 
चौराहों पर, पानगोष्ठियों [ मघुशालाओं ] में, उन्‍्मत्त [ पागल के सदृश घुमती 
रहती है ।? 

इस स्थल पर जो स्तुत्यात्मक ब्यद्भध है, उससे वाच्य ही उपस्कृत होता है । 
जो कि किसी ने उदाहरण दिया है-- 

'हे राजन्‌ ! पहले पृथ्वी तुम्हारी पितामही थी, तदनस्तर वह तुम्हारी 
माता बन गई, इस समय समुद्र की रशना से युक्त वह कुलोत्पत्ति के लिए 
तुम्हारो पत्नी बन गई है और जब सो वर्ष पूरे हो जायेंगे तब वह तुम्हारी 
झनिन्‍्य पृत्रवधू [ पतोह ] बन जावेगी। सभी प्रकार को नीतियों में निपुण 
राजाओं के घर में क्या इसे ठोक कहा जा सकता है ? / 

यह [ उदाहरण ] हमको ग्राम्य प्रतीत होता है क्योंकि वह अत्यन्त असम्य 
स्मृति को उत्पन्न करता है । और भी, इससे स्तुति ही कया को ? “तुम तो वंशक्रम 
से राजा हो” यह कितनी स्वुति हैं ? इस भाँति की व्याजस्तुति सहृदयों की 
गोष्ठियों में निन्दनीय होने के कारण उपेक्षणीय ही है। 

“जिपका विकार अप्रतिबन्ध [ नियत | होता हुआ जिस कारण से उस 
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अम्िप्राय को तथा उसके प्रतिबन्ध को व्यब्जित किया करता हैँ वह 'माव” 
होता है ।! 

यहाँ पर भी वाब्य को प्रधानता होने से भावालद्ार है । जिस विशेष 
प्रकार की वित्तवृत्ति से सम्बद्ध वाग्व्यापार आदि विकार अप्रतिबन्ध मर्थात्‌ नियत 
होता हुआ उस चित्तवृत्तिविशेषरूप श्रभिप्राय को जिस हेतु से व्यज्ञित करता है: 
वह हेतु अर्थात्‌ यथेष्ट उपभोग्यत्वादि रूप बर्थ [ मैं तुम्हारे यथेष्ट उपभोग्य के: 
योग्य हूँ, कोई प्रतिबन्धक नहीं है, इस प्रकार के नाथिका के मनोगत, आदि अर्थ] 
ही भावालदध.।र होता है । जैसे-+- 4 

'जो कि मैं इत्त घर में एकाकी अबला तथा तरुणी हूँ, गहस्वामी विदेश चले 
गये हूँ । हैँ मूर्ख पथिक ! तो यहाँ निवास की प्रार्थना कप्तमत कर रहे हो ? यह 
मेरी सास निश्चितरूप से अन्धी भी है और बहरी भी।! 

यहाँ पर व्यड्भधार्य एक एक पदार्थ में सहकारी हैँ । अतः वाच्य को ही 
प्रघानता है । व्यज्भूघ के! प्रधानता में तो कोई अलद्भुश रता नहीं हुआ करता, यह 
निशूपण किया जा चुका है, अधिक कहने से क्या ? 


( आशुवोधिनी ) 

व्यक्ञनामुलक्त जिन अलझ्धूरों में ध्वनि के अन्तर्भाव का निराकरण करने 
के निमित्त प्रतिज्ञा की थो उन समासोक्ति, बाक्षेप्‌ इत्यादि अलड्ुरों में इन्द्र 
समास कर इत्यादि शब्द जोड़ दिप्रा था। इसके द्वारा व्याजस्तुति आदि 
व्यज्जबार्थमुलक मलख्झारों में भी ध्वनि के अन्तर्भाव हो: जाने की- संभावना 
का निराकरण हो जाता है । घ्वन्यालोककार द्वारा इत्यादि! शब्द-से “अप्रस्तुत- 
प्रशंसा” पर विचार.कर लिया गया । उन सभी अवशिष्ट अलूकारों में स्वनि के 
समावेश का एक सामान्य उत्तर आगामो इलोकों में दिया जा रहा हैं ) तात्पये 
यह दे कि प्रत्यक अलंकार को छेकर कहाँ तक लिखा जाय ? लोचनकार ने “इत्यादि? 
छाब्द से “ग्ग्ाजस्तुति! और 'भाव” इन दो अलंकारों पर और विचार किया हे । 

पहले “ग्याजस्त॒ति' के सम्बन्ध में ही विचार कर लिया जाय । 
प्राचोन आ्ाचार्य “व्याजेव स्तुतिः” ऐसा तत्वुरुष समासकर 'जहाँ निर्दा वाच्य 
हो” उसे व्याजस्तुति स्वीकार करते हैं । किन्तु नवीन आचार्यों द्वारा व्याजर्पा 
स्तुति: ऐसा कमंघारय समास कर निन्‍्दा तथा प्रशंसा दोनों हो स्थानों पर व्याज- 
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स्तुति मानी गई है - जहाँ प्रशंसा की अभिव्यक्ति के लिए निन्‍दा की जाय अथवा _ 
ज्जहाँ निन्‍दा की अभिव्यक्ति के निमित्त प्रशंसा को जाय । इन दोनों में से लोचन- 
कार द्वारा प्रथम प्रकार से सम्बन्धित उदाहरण दिया है :-- 

अन्य. लोगों -के घर की बातों से हमको कया ? किन्तु मैं तो चुप बैठने में 
सर्वथा असमर्थ है | दक्षिणात्य जन तो प्रकृत्या ही.मुखर हुआ करते हैं | बड़ दुःख 
की बात है कि हे राजन्‌ ! आपको प्रियतमा कीति घर-घर में बाजारों में 
चौराहों पर तथा पानगोष्ठियों में पापछ के सदृश घूमती रहा करती है । 

इस स्थल पर यद्यवि *व्यद्भचार्थ प्रशंसात्मक है. किन्तु फ़िर भी अपेक्षाकृत 
चाच्यार्थ अधिक चमत्कारो है। क्रिसी ने व्याजस्तुति का निम्नलिखित उदाहरण 
अस्तुत किया हैं :--- 

है राजन्‌ ! यह पृथ्वों पहले आपकी दादी थी, इसके पश्चात्‌ वह अपनी रा 
वजन गई । अब वहो समुद्र की मेखला से अलंकृत पृथ्वी आपके वंश की वृद्धि की 
दृष्टि से आपकी पत्नी बन गई है । सौ वर्ष पूरे हो जाने पूर वही पृथ्वी आपकी 
अनिन्‍्दनीय [त्रवध बन जायेगो । सभी प्रकार की नोतियों में पारज्भग्त आप 
राजाओं के वंश में क्या यह उचित है ? 

यह उदाहरण पूर्णतया ग्राम्य ही प्रतीत होता हैं क्योंकि इसमें प्रशंधापरक 
कोई बात दृष्टिगोचर नहों हो रहो है । . वंशपरम्परा से राजा तो हुआ ही करते 
हैं । भतएवं यह उपेक्षणीय ही है । 

भाव” नामक अलंकार को रुद्रट ने स्वीकार किया है । उनके द्वारा इसको 
"परिभाषा यह को गई,है । ! 

“जिस अनुराग आदि विशिष्ट प्रकार की चित्तवुत्ति के द्वारा उत्पन्न वाणी 
का व्यापार आदि विक्रार निश्चितरूप से उम चित्त कीधवृत्ति को जिस हेतू से व्यक्त 
“किया करता है, वह हेतु हो 'भावालंकार” कहा जाता है ।” 

“भाव” नामक अलंकार तभी अलंकार बनता है कि जब वाच्य की अधानता 
हो । विशिष्ट प्रकार को चित्त को वृत्ति के कारण वाणी का व्यापार इत्यादि जो 
-भी विकार उत्पन्न हुआ हो वह यदि उमप्त चित्त की वृत्ति को प्रकट करने में पूर्ण- 
रूपेण समर्थ हो तो जिस कारण से उस अभिव्यक्ति की उत्पत्ति-होती हैं वंह कारण 

- ही 'भाव! नामक अलंकार कहलाता है । जैसे-- 
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“जिसका पति परदेश गया हुआ है ऐसी कोई नायिका कुछ काल तक ठहरने 
को इच्छा रखने वाले पथिक्र से कहे रही है :--'है मूर्ख पथिक ! तुम यह तो देख 
हो रहे हो कि मैं अकेलो ही घर में तढणी स्त्रो हूँ । मेंरा पति परदेश गया हुआा 
है । मेरी बृंद्धा मास अन्धो तथा बहरी हैं । फिर तुम यहाँ ठहरने सम्बन्धी अपनी 
प्रार्थना किससे कर रहे हो ?” 

उपर्युक्त उदाहरण में व्यज्धबार्थ के द्वारा अपनी इच्छानुसार उपभोग करने 
रूप अभिप्राय को सूचना प्राप्त होतो है। यहाँ व्यज्जचर्थ सहकारी है । अतएव 
यहाँ वाच्यार्थ की हो प्रघानता है । 

इस भाँति उपर्युक्त विवरण ढ्वारा यह विद्ध हो गया कि 'घ्वनि' का समावेश 
अलंकारों में नहीं हो सकता । अब इतके ओर अधिक विस्तार से क्या लाभ ? 

अत्र अपने उपर्युक्त प्रतिपादन को ध्वन्यालोककार संक्षेप में इलोकों द्वारा 
श्रदर्शित करते .हैं. :-- 

घ्वन्यालोक: 
तदयमन्न संक्षेप: | 

व्यकूग्यस्य यत्रीप्राघान्यं वाच्यमात्रानुपायिनः। 
समासोकक्‍्त्यादयस्तत्र वाच्यालंकृत्तय - स्फुटा: ॥ 
व्यडः ग्यस्य प्रलिभामात्रे वाच्यार्थातुगमेईपि वा । 
न ध्वनिर्यत्र वा तस्य प्राघान्यं न प्रतोयते ॥ 
तत्परावेव शब्दाथों यत्र व्यड्यं प्रतिस्थितो। 

[ घ्वनेःस एवं विषग्रो मन्तव्य: सड्भू'रोज्यित: ॥ 

ततस्मान्त ध्वनेरन्तर्भाव: | 

अलंकारों में ध्वनि के अन्तर्भाव संम्जन्धो वाद के खण्डन का उपसंहार 

इससब का सारांश यह है कि-- 

वाच्य का अनुमान करनेवाले [ वाला होने से ] व्यड्ग्य को जहाँ अप्रधानता 
है वहाँ 'समासोक्ति! आदि अलंकार स्पष्ट हैं । 

जहाँ व्यझूग्य की केवल प्रतोति [ आभास ] मात्र हो अ्यवा वह वाच्यार्थ 
का अनुगामी हो अथवा जहाँ उस व्यज्भुध को स्पृष्टह्प से प्रंधानता नहीं है वहाँ 
औ घ्वनि नहों है । 
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जहाँ शब्द और अर्थ व्यज्भ घबोषन के लिए ही तत्पर हैं उसी को सद्भूर- 
रहित ध्वनि का विषय समझाना चाहिए | अतएव ध्वनि का [ अन्यत्र अलखूुपार 
भादि में ] अन्तर्भाव नहीं हो सकता है । 

[ लोचनम्‌ ] 

यत्रेति काथ्ये ललंक्ृतय इति । बलड्कृतित्वादेव व वाच्योपस्कारकत्वम्‌ ॥ 
प्रतिणाभान्न इति। यन्नोपसादों बिलष्दायंप्रतीतिः । बाध्यार्थावुगम इति 8 
वाच्येनाथेंनानुगमः सम श्राधान्यमप्रस्तुतप्रशंचायामिवेत्यर्थ: । न प्रतीयतते इति ॥ 
स्फुटतया प्राधाग्य॑ं न चकास्ति | अपितु बलात्कल्प्यते । तथापि हृकये वानुप्नवि- 
धालि॥ यथा--'दे भा पत्चिअ णिवततसु” हत्यत्रान्यक्रतासु व्याख्यासु | तेन 
चतुरू प्रकारेषु न ध्वनिव्यवहारः सड्भावेषपि व्यद्भचस्य, अप्राधानये क्लिष्ट- 
प्रतोतो | वाच्येन समग्राधान्ये:सफुटप्राधान्ये च ॥ क्व तह्मं प्तावित्याह-तत्परावे- 
वेति। सद्धुरेणालडूतरानुप्रवेशसम्भावनया उज्म्षित इत्यथ्थः | सद्धुरालड्ुारेणे- 
तित्वन्नत्‌, अन्‍्यालझुारोपलक्षणत्वे हि क्लिष्टं स्थात्‌ । 

* यत्र [ जहां पर | का अर्थ हँ--काव्य में | अलद्धूार-- अलंकार होने के 
कारण ही वाच्य के उपस्कारक होते हैं । प्रतिभा मात्र--। अर्थात्‌ जहाँ उपभा 
इत्यादि में मलिन [ अस्पष्ट ] अर्थ को अतीति होती है । 

वाच्य अर्थ का अनुगम-अर्थात्‌ जहाँ वाच्याथं के साय अनुगम [समतप्राधान्य] 
हो, अभ्रस्तुतप्रशंसा के समात । प्रतीत नहीं होती है--। स्पष्टरूप में प्रधानता 
प्रकाशित नहीं होती है, भपितु वल्लातु कल्पत कर लो जाती है, तथापि 
हृदय में अनुप्रविष्ट नहीं होती । जैपे--'ब्रार्थये तावत्‌ प्रसीद! इस गाथा में दूसरों 
ढारा की गई व्यास्याओं में । इससे चारो प्रक्ारों में ध्वनि का व्यवहार नहीं. 
होता है । 
रु ( आशुज्लोधिनी ) ॒ 

उपयुक्त विवरण द्वारा व्यञ्जनामूलक झलड्ुरों से ध्वनि” का अन्तर दर्शाया 
गया है । इस विवरण के सारांश को उपयुक्त तीन कारिकाओं द्वारा सूत्ररूप-में 
स्पष्ट किया गया है । इन कारिकाओं का भाव यह है-- 

(१ ) जहाँ व्यज्भधार्थ अपने प्राधान्य को मात्र वाच्यार्थ के अनुगमन के 
कारण घो बैठता है वहाँ समास्रोक्ति आदि वाच्य-अलंकार हुआ करते हैं । 
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(२ ) जहाँ पर ज्यद्भुधार्थ की प्रतीति स्पष्टलूप से नहों हुआ करतो है 
प्र्यात्‌ जहाँ पर व्यजजघार्थ का केवल आभास ही होता है अथवा जहाँ व्यज्भचार्य 
वाच्यार्थ का अनुगमन करने वाले होते हैं अथवा जहाँ पर व्यड्भधार्थ को प्रधानता 
प्रतीत न हो रही हो, ऐसे स्थलों पर “ध्वनि' नहीं हुआ करती है । 

(३ ) जहाँ पर बाध्य क्र्थ और बाचक छाब्द व्यद्भघार्थ परक ही हों 
धर्षात्‌ जहाँ पर व्यज़जचार्थ का हो प्रधानता हो और जिसमें 'सड्भू र' के अनुप्रवेश 
'की संभावना न हो, उसे हो घ्वनि का क्षेत्र समझना चाहिये। 

यहाँ “यत्र” दाब्द का ठआर्थ है--काव्य में | 'अलडूकृतय; शब्द से अमिप्राय है 
कि जो अलड्‌छृत करने वाला हो । जियो अलडकृत किया जाय बह बलडूदर्य 
कहलाता है । अतएव झलखर्ूार कभी भी अलडुर्य नहीं हो सकता । इसलिए 
बाच्यालडुपर' कहने से तात्पर्य यह है कि अलझ्भूएर वाच्यार्थ को सौन्दयं प्रदान 
किया करते हैं। अतएवं उनकी स्वयं प्रधानता कभी नहीं हुआ करती है । 'प्रतिभा- 
मात्र में! का अर्थ है कि जहाँ 'उपमा” इत्यादि में अर्थ की प्रतीति मलिन अथवा 
अस्पष्ट हो । 'अ्रधानता प्रतीत नहों होती” का अभिप्राय यह है कि जहाँ पर 
सपष्टरूप से प्रधानता का भ्रकाशन नहीं होता है अपितु जबरदस्ती प्रधानता की 
कल्पना कर लो जाया करती है । किन्तु फिर भी वह हृदय में अनुप्रविष्ट नहों 
हुआ करती है जैसे -> प्रार्थये तावत्‌ प्रसोद” इस गाथा में अन्य लोगों द्वारा की 
गई व्याख्याओं में । इस भाँति प्रथम दो कारिकाओं में यह स्पष्ट किया गया है 
कि चार प्रकार के व्यज्धधार्थों में ध्वनि! का व्यवहार नहीं हुआ करता है--- 
(१ ) व्यज़ुयार्थ के होने पर भी जहाँ उसकी प्रघानता न हो, (२) जहाँ 
व्यडूग्यार्थ को मलिन अथवा अस्पष्ट प्रतीति हो। (३) जहाँ वाच्यार्थ और व्यज्भघार्थ 
दोनों में समानरूप से प्रघानता की प्रतीति होती हो । (४ ) जहाँ व्यड्ग्यार्थ को 

: प्रधानता स्पष्ट न हो। अब यहाँ यह प्रइन उत्पन्न होता है कि फिर वह व्यद्भधचार्थ 
होता कहाँ पर है । इसका उत्तर तीसरी कारिका में दिया गया हैः--कि जहाँ पर 
धब्द और अर्थ दोनों ही व्यज्भु घार्थपरक हुआ करते हैं वहीं पर 'संकर' से रहित 
विषय घ्वनि का हुआ फरता है । हस स्थल पर 'संकर' का अर्थ है 'किसी भी 
धलडु॥र का अनुप्रवेश ॥? तात्पर्य यह है कि जहाँ पर व्यद्भचार्थ के किसी दूसरे 
अलझ्भधार में भ्रविष्ट होने की संभावना नहीं रहा करती है वही पर व्यज्ञपार्थ 

ध्वनि” का रूप धारण'कर लिया करता है। हस स्थल पर 'संकर” से तात्पय 
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'संकरालंकार' से नहीं है । क्योंकि इस स्थल पर लेखक को किसी भी अलद्भुार 
में घ्वनि के समाविष्ट होने का निराकरण ही करना है । यदि यहाँ पर संकर 
फो अन्य अलझ्कुरों का उपलक्षण मानकर व्याब्या की जायगी तो यह एक प्रकार 
की क्लिष्ट कल्पना ही होगी । 

इस भाँति यह सिद्ध हो गया कि ध्वनि का अन्तर्भात्र कहों अन्यत्र होना 
संभव नहीं है । 

न्वन्यालोक: 

इततदच नान्‍्तर्भावः, यतः काव्यविशेषो5ज़ी ध्वनिरिति कथित: । तस्य 
पुनद्भुगानि अलड्भारा गुणा वृत्तयक्चेतति प्रतिपादयिष्यन्ते | न चावयव 
एव पृथग्भूतोध्वयवीति प्रसिद्ध:। अपृथग्भावे तु तदज़ुत्व॑ तस्य। नतु 
तत्वमेव | यत्रापि तत्त्वं तत्रापि ध्वनेमंहांविषयत्वाश्न तन्निष्ठत्वमेव । 

इस कारण भी घ्वनि का [ अन्यत्र अलद्धार आदि में ] सन्‍्तर्भाव नहीं हो 

. श्रकता कि अज्जीभृत [ व्यज्भब की प्रधानता से युक्त ] काव्यविशेष को घ्वति 
कहा गया है । अलद्छूर, गुण ओर वृत्तियाँ तो उसके भद्ध हैं, इसका प्रतिपादन 
थागे किया जायगा | और पृथग्भुत अर्थात्‌ अलगन्अलूग अवयव ही अवयवी नहीं 
कहे जाते हैं । अपुथर्मृत अर्थात्‌ मिलकर समुदायरूप में [ भी ] वह [ अदयव 
रूप अलछड़्ूार आदि ] उप [ ध्वनि ] के भज्भ ही हैं न भज्धी [ ध्वनि ] हैं। 
जहाँ कहीं व्यज्भय का अद्धित्व भ्रथवा ध्वनित्व होता भो है वहाँ भी घ्वनि के 
महाविषय [ अधिकदेश में होने अर्थात्‌ उन उदाहरणों से भिन्न स्थलों पर भी 
विद्यमान ] होने से ध्वनि अलखझ्ार भादि में अन्तर्भत नहीं होती है । 
[ लोचनम्‌ .] 

इतश्चेति । न फेवलमस्योन्यविदद्धवाच्यवाचकभावव्यज्भचव्यऊझजक मावसमा- 
अयस्वात्न तावात्म्यमलडूपराणां ध्यनेश्च यावत्त्वामिभृत्यववस्िरूपाजष्ूपयो: 
बिरोधावित्यथं: ॥ अवयब इति | एकक इत्यथें: । तदाह-पृथण्भूत इति । अथ 
पृथग्भुतस्तंथा मा भूत्‌ । समुवायमध्यनिषतितस्तह्ंस्तु तथेत्याशदधूघाहु-+५ 
अपुथरभावे स्विति | तदापि न छ एक एवं समुवायः, अन्येषासपि समुबायिनां 
तन्न भावात्‌; तत्समुदायिमष्ये व प्रतोयमानसंप्पस्ति । न, व तदलडूररूपं, 

,प्रधानत्वादेव ॥ तत्वलड्भूग ररूप॑ तदप्रधानत्वान्न ध्यतिः ॥ तबाहु--न तु तत्त्व- 
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मेवेति । नन्‍्वलडूगर एव फश्चित्वया प्रधानताभिषेक दरवा,घ्वनिरित्यात्मेत्रि 
' चोक्त इत्याशजू-घाह-यत्रापि वेति॥ न हि समासोक्ट्यादीनामन्यंतप्त एवासो 
तथास्‍्माप्ति: कृतः, तहिविक्तस्वेषपि तत्य भावात्‌ । समासोकत्याच्लझ्धार- 
-ह्वरूपल्‍्य समस्तस्पाभरे४पि तस्प दशितत्वात्‌ 'अत्ता एत्थ' इति 'कहल्स बाण! 
इत्यावि; तदाहु-न त्निष्ठत्वमेवेति । _ 
ओर इस कारण भी । अर्थात्‌ न केवल झलझ्ूारों का तथा ध्वनि का परस्पर. 
विरुद्ध वाच्यवाचक्रमाव ओर व्यज्भब-व्यज्जक्भाव का भाश्रय लेने के कारण 
तादात्म्य [ एफरूपता ] नहीं, अपितु स्वामी और भृत्य की भाँति अजद्भीरूपे और 
अजद्भुखप के विरोत्र के कारण भी [ तादात्य ] नहीं हैं। बबयव--। अर्थात्‌ 
प्रत्येक | वही कहते हैं--पृथग्भृत--। अगर उप्र प्रकार पृथम्मृत मत हो पमुदाय 
बीच रहे, इस प्रकार की शद्धा करके कहते हैं--पुथर्भाव व होने पर--। फिर मो 
वह एक ही समुदाय नहीं है, क्योंकि अन्य क्षमुदायों की भी वहाँ पर सत्ता हो 
'सकती है । अन्य समुदायों के मध्य में प्रतीयमान भी है; न फ्रि वह अलद्भुाररूप 
है क्योंकि वह प्रधान है । जो कि अलड्ू।ररूप है वह अप्रधान होने के कारण 
ज्वनि नहीं,है । जतएव कहा--न कि अज्भी हो होना--। क्िप्ती अछूरछु।र को हो 
तुमने प्रधान होने का अभिषेक देकर ध्वनि” ओर “आत्मा! कहा है, ऐसी आश्नद्भु 
करके कहने हैं -जहाँ कहीं मी--। न कि यह ध्वनि समास्तोक्ति आदि अछद्भाएर 
में कोई अन्यतम है जिपे उप प्रकार हमने किया है क्योंकि समाप्रोक्ति आदि के 
अभाव में भी उस [ घ्वनि ] का अस्तित्व है। समाप्तोक्ति आदि अलंकार के 
स्वरूप के: समानस्वरूपवाले अलंकार के अ्रभाव में भी उसे [ घ्वनि को ] 
दिखलाया जा चुका है । [जैपे] “भत्ता एत्य! इत्यादि तथा 'कस्स वाण' इत्यादि । 
अतएव कहा है--उसमें अन्तर्भाव नहीं है । 
( आशुबोधिनों ) 
यह पहले कहा जा चुका है कि अलंकार वाच्यवाचक्रभाव का आश्रय लेकर 
शवृत्त द्वोते हैं. ओर ध्वनि व्यज्भुघव्यज्जकभाव का आश्रय लेकर प्रवृत्त हुआ 
करतो: हैं । यही एक-दुसरे का विरोध है । ऐसी स्थिति में, अलंकार तथा ध्वनि 
का तादात्म्य [ एकरूपता ] होना संभव नहीं है । केवल इसी कारण दोनों का 
शादात्म्य नहीं है, अपितु इसके अतिरिक्त अन्य भी कारण हैं । 'ध्वनिः तथा 
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अलंकारों का स्वामी और भृत्य की भाँति भी विरोंध ) हैं । अर्थात्‌ ध्वनि अज्भीरूप 
है और अलंकार अंगरूप । जिस भाँति स्वामी का समावेश भृत्यंवर्ग में होता 
संभव नहीं हैं तथा जिस भाँति अंगो का समावेश अंग में होना संभव नहीं है, 
'उसी भाँति ध्वनि का भी अन्तर्माव अलंकारों में होंना संभव नहीं है । इस भाँति 


- दोनों का तादात्म्य सामान्य नियम के विरुद्ध है । ध्वनि? तो काव्यविशेष होने के 


कारण अंगी है . तथा अलंकार, गुण और वृत्तियाँ आदि सब उस [ काब्य ] के 
अंग हैं । 

अलंकार आादि को घ्वनि का अंग अथवा अव्रयव मान लेने पर यह झंका 
उत्पन्न होती है कि .अवयव के अलावा जब कि कोई अवयवी नहीं प्राप्त हुआ 
करता है तो ऐसी स्थिति में यह क्यों न स्वीकार कर लिया जाय कि अवयवरूप 
अरूंकार भी अवयवी घ्वनि है । 

इस हांका का समाधान--पृथक्‌-पुथक्‌ रूप में विद्यमान अवयव किसी भी 
प्रकार अवयवी नहीं बन सकता । कहने का अभिप्राय यह है कि एक-एक अंग 
अथवा अवयव को लेकर उसे अवयवी की संज्ञा नहीं दी जा सकती हैं । ॥॒ 

इस पर पुनः यह शंका उत्पन्न होती हैं कि ठो फिर समुदाय के बीच में आये 
हुए अवयव को ही क्‍यों न अवयवी मान लिया जाय ? इसके उत्तर में लोचन* 
कार का यह कहना हैं कि समुदाय किसी एक प्रकार को नहीं कहा करते है । 
अवयवों के समुदाय का ही ना हैँ अवयवी । ऐसी स्थिति में एक अवयव का पूरे 
भवयवी के साथ तादात्य हो ही नहां। सकता । एक बात यह भी है उस समुदाय 
में प्रतीयमान अर्थ भी एक अवयब होगा जो कि प्रधानरूप में अवस्थित होने 
के कारण बलंकारछूपता को क्ञभी भी प्राप्त नहीं हो सकता हैं? किन्तु यदि 
'प्रतीयमान अर्थ! अप्रघान होगा ठो उसे किसी भी दझ्षा में 'सध्वनि” नहीं कहा जा 
सकेगा । अतएंव यह कहा जा सकना संभव ही नहीं है कि अंगरूप में विद्यमान 
अलंकार ही अंगी ध्वनि का रूप धारण कर लिया करता है । 

इस पर यह प्रश्म उत्पन्न द्वोता हैं कि तुमने किस्ली अलंकार को ही प्रधानता 
देकर ध्वनि! यह नाम रख लिया है तथा उसी का काव्य की आत्मा मान लिया 
हैं । इसके उत्तर में यह कहना हैँ कि कभी ऐसा भी हो जाता हैं कि अलंकार भी 
ध्वनि का रूप घारण कर ले। उस स्थिति में उसे “अलंकारघ्वनि” नाम से कहा 
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' जाया करता है जो कि धघ्वेनिकाव्य का ही एक प्रकार है॥ किन्तु यहः कहना 
: उचित नहीं कि अलंकारों में ही हमने किसी एक को ध्वनि? नाम से कह दिया 
है; क्योंकि “ध्वनि” वहाँ पर भी हुआ करतो है कि जहाँ “अलंकारध्वनि? नहीं . 
हुआ करती है । इस बारे में पहले भी कहा जा चुका है. जैसे 'अत्ता एंत्थ” 
भर “कस्स दाण” इन उदाहरणों में अलंकाररहित ध्वनि” दिखलाई जा चुकी हैं । 
इसलिये कहा भी गया है कि ध्वनि अलंकारनिष्ठ नहीं हुआ करती है 
५ धघ्वन्यालोक: | 

'सूरिभि: कथित” इति विद्वदुपश्ञेयमुक्ति: न यथाकथब्चित्पवृत्तेति 
प्रतिपाद्यते | प्रथमे हि विद्वांसो वेयाकरणा: व्याकरणमूलत्वात्‌ सर्वेविद्या- 
नाम । ते च श्रूयमाणेषु वर्णेबु ध्वनिरिति व्यवहरन्ति । तथैवान्यैस्त- 
न्मतानुसारिभि:। घूरिभि: काव्यतत्वार्थदशिभिर्वाच्यवाचकसम्िश्रः 
शब्दात्मा काव्यमिंत्ति व्यपदेश्यो व्यज्जकत्वसाम्यादुध्वनिरित्युक्त: | 

सूरियों [ विद्वानों ] ने कहा है । अर्थात्‌ यह कथन विद्वानों के मतानुसार 
[ विद्वदुपज्ञा ] है; न कि जिस किसी भ्रकार चल पड़ी है [ भक्षर्थात्‌ किसी प्रकार 
मानमाते ढंग से प्रचलित नहीं हो गयो । ] इसका प्रतिपादन कर रहे हैं । प्रमुख 
विद्वान्‌ वैयाकरण हैं क्योंकि सभी विद्याओं का मूल व्याकरण ही हैं । वे [ वेया- 
करण विद्वान्‌ ] सुनाई पड़ने वाले वर्णों के भाग को 'घ्वनि” कहते हैं । उसी भांति 
उनके मत. का अनुसरण करने वाले दूसरे काव्यतत्व के द्रष्टा सूरियों अथवा 
विद्वान वाच्य [ बर्थ |, वाचक [..धब्द,], सम्मिश्न [ शर्थात्‌ व्यडग्यार्थ |, शब्द- 
रूप [ व्यज्ञनाव्यापार ] तथा काव्य कहे जाने वाले को [ भर्थात्‌ काव्य को ] 
उयण्जकत्व की समानता के कारण 'घ्वनि” कहा है । | 

| [ छोचनम्‌ ] 

विद्वदुपश्षेति । विद्ववृष्यः उपज्ला प्रथम उपक्रमों यस्या उक्तेरिति बहुब्नीहिः 
सेन “उपज्ञोपक्रम” इति तत्पुरुषाश्रयं नपुंसकत्व निरवफाशम्‌ । 

विद्ृदुपज्ञ--। विद्वानों से उपज्ञा अर्थात्‌ सबसे पहले उपक्रम [ प्रारम्भ ] है 
जिस उक्ति का, यह बहुत्नोहि है । अतएव “उपज्ञोंपक्रमं तदाद्याचिख्यासायाम्‌? 
[श्म्रष्टा० २।४।२१ ] सूत्र के अनुसार तत्पुरुष में होने वाले न्वपुंसकत्व का कोई 
अवसर नहीं है ॥ | ४ 
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( आशुबो घिनी ) 
यह पहले कहा जां चुका है कि 'घ्वनि! काव्य की आत्मा है । इस विषय में 
यह -प्रइन उत्पन्न होता है कि क्या यह सिद्धान्त मनमाने ढंग से कल्पित कर लियाः 
मया है अथवा इसके लिए कोई शास्त्रोय प्रमाण भी है ? इसके उत्तर में आचार्य 
ब्यानन्दवर्धन ने लिखा है :-- 'सूरिभिः कथितः [ कारिका सं. १३ में ]। ध्वन्या- 
छोककार ने लिखा हैं कि यह कथन “विह्ददुपज्ञा' है । “उपज्ञा? शब्द का अर्थ हैं 
पहला ज्ञान । 'विद्वदुपज्ञा' में दों समास हो सकते हैं--(१) तत्पुरुष और (३ ) 
बहुब्रोहि । तत्तुरुष समास--विदुषषां उपज्ञा इति । इसका अर्थ होगा विद्वानों का 
प्रथम ज्ञान अथवा उपक्रम । किन्तु तत्पुरुष समास होने पर “उपज्ञोपक्रमं तदाद्या- 
चिल्यासायाम्‌” अष्टा० २४।२१॥ से उपज्ञा में नपुंसकलिज्णः होकर “विहदुपन्ञँ 
रूप बनेगा, 'विद्वदुपज्ञाः नहों | अतएवं तत्युदुष समास का होना उचित नहीं है । 
ऐसी स्थिति में यहाँ बहब्नीहि [ विद्वदृम्य उपज्ञा प्रचम उपक्रमो ज्ञानं वा यस्याः 
उक्ते: सा | समास ही मानना उचित होगा । अब अर्थ होगा-- 'विद्वानों से प्रथम 
उपक्रम [ ज्ञान ] हुआ है जिसका! इससे यह 'उक्ति? का विद्येषण बन जायगा 
तथा स्द्रीछिज्ध होता भी संगत हो जायेगा । 
[ लोचनम्‌ ] 
क्षुयमाणेव्विति३ ओन्नशष्कुलोसन्तानेनागता अन्त्या: श्रूयन्त इति प्रक्नियायां 
बब्दजाः दाब्दा: क्षुयम्राणा इत्युक्तम्‌ । तेषां घण्टानुरणनरूपत्वं _तावबह्ति; 
ते व ध्वनिशब्देनोक्ताः । यथाह भगवान्‌ भतुंहरिः-- 
यः संथोगवियोगाध्यां करणंरुपजन्यते ॥ 
सः स्फोट: शब्दजाश्हाब्दा ध्वत्योउन्ये रुदाहुता: ॥॥ इति ॥॥ 
एवं घण्टादिनिह्लदिस्थानीयोउनु रणनात्मोपलक्षितो व्यद्ध-घोप्यर्थों ध्वनिरिति 
व्यवहृतः ॥ तथा शक्षूयसाणा ये यर्णा नादद्ाब्दवाच्या अन्त्यबुद्धिनिप्रह्यस्फोटा- 
छिव्यठ्जकात्ते ध्वनिशब्देनोक्ता: । ययाहु भगवान स एबव-- 
प्रत्ययैरनुपाख्येयंग्रंहणानुगुर्ण स्तथा ॥ 
घ्वनिष्रकाशिते शब्दे स्वरूपमवधायंते ॥ इति ॥॥ 
तेन व्यञ्जको शब्दार्थावपोह ध्वनिद्यब्देनोक्तो । किन वर्णेघु तावन्‍्माश्रपरि- 
साथेण्वषि सत्सु | ययोक्तस्‌-- 
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तल्पीयजचापि यत्नेव शब्दमुख्चारितं मति 
यदि वा नव बृह्दति वर्ण वा सकल हफुडम्‌ ॥॥ इति । 
. तेन - तावत्स्वेब श्रुपमाणेषु वबतुर्योध्व्यो ब्रुतविलूम्लबाविवृत्तिभेदात्मा 
प्रद्चिद्वादृल्चा रणव्यापारादध्यघिका स ध्यनिदक्त) ॥ यदाहू स एवाह-- 
झब्दस्योध्व॑भ्भिव्यकते बंत्तिमेदे तु बेकुताः ॥ 
घ्वनयः समुपोह्मस्ते, स्फोटात्मा तेने भिद्यते ॥ इति ॥ 


शक्षुयमाण--। शष्कुलोसदूड़ श्ोत्रदेश के प्रकाश में सन्‍्तानक्रम [प्रम्पराभ्रवाह| 
से [ वीचीतरज्भ की भाँति ] बाए हुए अन्त वाले शब्द सुने जाया. करते हैँ इस 
प्रक्रिया में शब्द से उत्पन्न शब्द 'श्रुयमाण! होते हैं, ऐसा कहा जा चुका है । उन 
[ श्रुयमाण अन्तिम शब्दज शब्दों ] का धण्टानुरणन का साम्य है। वे “घ्वनि! 
शब्द के द्वारा कहे गये हैं । जैसा कि भगवान्‌ भर्तुंहरि ने कहा है :-- 

“करणों अर्थात्‌ जिद्दा जादि स्थानों के खाथ संयोग गौर वियोग के कारण 
जो उत्पन्न हुआ करता है वह 'स्फोट” कहलाता हैं । श्रुयमाण शब्दों से उत्पन्न 
शब्दों को अन्य लोगों द्वारा “ध्वनि” कहा गया है । 

इस भाँति घण्टा- इत्यादि की आवाज के सदृश अनुरणनरूपोपलक्षित 
व्यद्भूबर्थ भी ध्वनि? के नाम से व्यवहृत किया जाता है तथा श्वूयमाण जो 'नाद' 
शब्दवाच्य एवं अन्तिम बुद्धि से पूर्णछ्पेण ग्रहण किये जाने ,योग्य स्फोट को 
क्षभिव्यक्त करने वाले जो वर्ण हैं वे ध्वनि” शब्द के द्वारा कहे गये हैं। जैसा कि 
उन्हीं मगवान्‌ भतृहरि ने कहा है :-- 

“अनिर्वचनीय एवं व्यक्तरूप स्फोट के ग्रहण के अनुकूल प्रत्ययों के द्वारा उस 
शब्द में कि जो घ्वनियों के द्वारा प्रकाशित हुआ करता है, स्फोट का स्वरूप ज्ञात 
होता है ॥! 

इसके द्वारा व्यज्जञक शब्द और अर्थ को भो '्वनि” शब्द द्वारा कहा गया हैं। 
ओर भी, जिस रूप से कर्णन्द्रिय द्वारा गृहीत होते हैं, उस परिणाम के वर्णों में 

भी [ “ध्वनि? शब्द द्वारा व्यवहार होता है । ] जैसा कि कहा गया हे-- 
! “थोड़े से प्रयत्न द्वारा उच्चरित शब्द को बुद्धि या तो ग्रहण ही नहीं किया 
करती है अथवा सम्पूर्ण वर्ण को स्पष्टरूप से ग्रहण किया करती है ।! 


उतने ही अंछ में सुचे जाने वाले वर्णों में वक्ता का जो अन्य द्रुत, विछम्बित 
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: वृत्तिमेद रूप श्रसिद्ध उच्चारण-व्यापार से अधिक है, उसे 'घ्वनि' कहा गया है। 
जैसा कि उन्होंने ही कहा है :-- 
| स्फोटरूप ] छाब्द की अभिव्यक्ति से पहले जो वैक्ृत डाब्द [ द्वुत आदि ] - 
वृत्तियों के भेद में ध्वनि” ज्ञान होते हैं, 'स्फोट उनसे भिन्‍तर नहीं हुआ करता है । 
( आशुबोधिनो ) 
पहले हमें 'स्फोट” के स्वरूप को समझ लेता चाहिए। स्फोटवाद' भारतीय 
वैयाकरणों की अवनी कल्पना है । अलल्ुारशास्त्र में 'वनि! कीं कल्पना का 
आ्राधार वैयाकरणों का स्फोट-सिद्धान्त हो हैं । जिससे अर्थ का स्पष्टीकरण 
[ स्फुटन ] होता है उसे स्फोट कहते हैं. [ स्फुटत्यस्मादर्थ इति स्फोट: ] । इस 
स्फोट को जान लेने से पूर्व यह आवश्यक है कि हम दब्दश्रवण की प्रक्रिया को 
समझ लें। शब्द की उत्पत्ति तीन प्रकार से हुआ करती है--( १ ) संयोग से, 
(२ ) वियोग से और ( ३ ) छाब्द से । इस आधार पर शब्द भी तीन प्रकार के 
माने गये हैं-( १) संयोगज, ( २) वियोगज अथवा विभागज और (३; शब्दज। 
किसी पदार्थ अथवा वस्तु का किसी अन्य पदार्थ अथवा वस्तु के साथ जोर से 
संयोग होने पर जो शब्द उत्पन्न होता है वह संयोगज शब्द कहलाता है । कागज 
के फाड़ने अथवा किसी वस्तु का किसी अन्य वस्तु से पार्थक्य करने में जो 
शब्द होता है उस्ते वियोगज अथवा विभागज शब्द कहा जाता है । इसी 
भाँति जिह्नला आदि के संयोग वियोग द्वारा भी शब्द की उत्पत्ति हुआ करतो है । 
मूलरूप से उत्पन्न शब्द 'स्फोट” कहलाता है । किन्तु जिस शब्द की उत्पत्ति हुआ 
करती है, श्रोता को वही शब्द सुनाई. नहीं पड़ा करता है ! वह तो उत्पन्न होकर 
नष्ट हे! जाया करता है । अपने नष्ट होने से पूर्व वह दुपरे शब्द को उत्पन्न कर 
दिया करता है । इसी भाँति दुसरा तीसरे को, तोसरा चौथे को, चौथा पाँचवे - 
को इत्यादि इत्यादि । इसी का नाम है -- “वीचीतरज्जन्याय ।? जैसे सरोवर के 
स्थिर जल में कोई ढेला डाल देने पर एक गोलाकार छोटा सा घेरा उत्पन्न हो 
जाया करता है । वह क्रमशः दूसरी-दूसरी तरज़्रों को उत्पन्न करते हुए. सम्पूर्ण 
सरोवर में व्याप्त हो जाया करता हैं। इसी भाँति एक दाब्द से दूधरे-दुसरे शब्द 
उत्पन्न होते चले जाया करते हैं और अन्तिम दाब्द हो श्रवणगो चर हुआ करता 
है । इसी का नाम है शक्दज शब्द | 
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जिस भाँति घण्टे के नाट में अनुरणनरूपता हुआ करती है तथा उस अनुरणन 
को. ध्वनि जाम से अभिहित किया जाया करता है उप्ती भाँति शब्द और बर्थ 
से अनुरणनरूप में उपलक्षित होने वाला व्यद्भबार्थ भी ध्वनि! नाम से अभिहित 
क्रिया जाया करता है । इस उपर्युक्त विवरण को हो संक्षेप में मर्तृहरि द्वारा 'यः 
-संयोगवियोगाम्यां इत्यादि कारिका द्वारा प्रकट किया गया है । 
घण्टा के एक बार बज जाने के पश्चात्‌ उसमें जिस प्रकार ध्वनिरूप अनु रणन 
हुआ करता है उसी भांति अनुरणनरूप द्वारा उपलक्षित “व्यद्धधार्थ! को भी गर्ल- 
कारशास्त्र में “ध्वनि” नाम से कहा गया है । इस भाँति वेयाकरणों को ्वरनि! 
को अनुरणनरूपता के श्राघार पर अलखझ्ारशास्त्रियों ने अपने अनुरूप बना लिया। 
केवल व्यज्भब अर्थ ही ध्वनि नहीं है, अपितु व्यञ्जक को भी “ध्वनि! कहा 
गया है। इस भाँति व्यञ्जक होने की दृष्टि से वाचक शब्द और वाच्य अथ॑ भी 
. ध्वनि” शब्दवाच्य हुआ करते हैं । इस बात को सिद्ध करने के लिए वैयाकरणों 
के 'नाद को लिया गया हैँ । धूयमाण वर्णो. का हो नाम है 'नाद” । जिस क्रम से 
"वर्ण सुने जाया करते हैं, उसी क्रम से स्फोट रूप नित्य छाब्द को भी अभिव्यक्ति 
हुआ करती हूँ । जैसे -- किसी ने 'घट! शब्द को सुना । तो यहाँ यह क्रम रहा+- 
घू+अ+ट्+अ | पूर्व पूर्व वर्ण उत्पन्न होकर अपना संस्कार उत्पन्न करके अगले 
चर्ण के उत्पन्त होते ही नष्ट हो जाया करते हैं । नैयायिक्र इसे बर्णों का नाश 
स्वीकार करते हैं किन्तु वेयाकरण इसे “तिरीभाव” नाम से कहते हैं। इस भाँति 
' 'स्फोट' को पूर्व पूर्व वर्णों के संस्कार के सहयोग से अन्तिम वर्ण के श्रवण करने 
के पश्चात्‌ बुद्धि द्वारा ग्रहण किया जाता है। इध भाँति स्फोट रूप नित्य शब्द के 
ये वर्ण अभिव्यज्ञक होने के कारण 'घ्बनि/ कहे जाते है । इसी बात को भर्तृहरिं ने 
. “प्रत्ययैरनु गल्येयै:” इत्यादि द्वारा स्पष्ट किया है । 
अभिप्राय यह है कि जो छाब्द सुने जाने वाले वर्ण रूप घ्वनियों से ग्रहण के - 
योग्य, अनिवर्चचीय. प्रत्ययों द्वारा प्रकाशित हुआ करता है, उसी से 'स्फोट' के 
स्वरूप का अवधारण किया जाया करता है। इस माँति वैयाकरणों द्वारा व्यज्ञक 
को ध्वनि मान लिये जाने पर आलड्ुारिकों ने भी उसी की समानता के आधार 
धर व्यज्ञक शब्द औौर अथ को ध्वनि नाम से कहा । अब यहाँ तक व्यज्भूघ अर्थ, 
अ्यज्ञक दाब्द और व्यज्ञक अर्थ को ध्वनि' कहे जाने की चर्चा हुई । 
जब अ्यज्जकत्वरूप व्यापार को किस आघार पर “ध्वनि? कहा बया है ? इसे 
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स्पष्ट करते हैं । षैयाकरणों के अनुसार हम जिन वर्णों का उच्चारण किया करते 
हैं. बे कभी घोरे-घीरे श्लौर कभी शीघ्रता के साथ उच्चरित हुआ करते हैं। एस 
भाँति वर्णों के उच्चारण में अन्तर पड़ जाया करता है ! किन्तु शब्दों में अम्तर- 
हो जाने १२ भी अर्थ में कोई अन्तर नहीं हुआ करता है । वैयाकरणों द्वारा शब्दों 
के दो रूप माने गये हैं-( १ ) प्राकृत ( २ ) वैक्त ! हम जो उच्चारण करते है 

वे बेक्ृत शब्द हैं। और उन बैक्ृत छाब्दों के उष्चारण के पश्चात्‌ उत्पन्न होने 

वाला नित्य स्फोटरूप दाब्द हो प्राकृत शब्द है | द्रुत, विलम्बित आदि वृत्तियाँ 
* अथवा स्वरभेद वेकहृत शब्दों में हुआ करते हैं । इस भाँति वक्ता को सुनने वाले 
वर्णों के उच्चारण रूप प्रसिद्ध व्यापार के आलावा द्वुत, विलम्ित आदि वृत्तिभेद 

रूप व्यापार अधिक करना होता है | वैयाकरणों ने इस अतिरिक्त व्यापार को भी 

“ध्वनि! घब्द हांरा अभिहित क्रिया है । इस्ती को आधार मानकर आलबद्धुरिकों ने 

भी भ्रसिद्ध अभिषा तात्पर्य ओर कक्षणा रूप शब्दवृत्तियों के अतिरिक्त व्यञ्जकत्व 

नामक वृत्ति अथवा व्यापार को भो “व्वनि' कहा है । इस भांति वैयाकरणों ने 
व्यज्भघ-अर्थ, व्यञज्जक-शब्द, ब्यञ्जक-अथ॑ तथा व्यज्ञकत्व व्यापार इन चारों को 

घ्वनि माना है । अतएवं इसों आधार पर आलद्ुरिकों ने भो इन चारों [ व्वद्भब, 

वाच्य, वाचक ओर व्यापार ] के समुदायरूप काव्य को भी “घ्वांन-काव्य! नाम से 

कहा है । 

[ छोचनम्‌ ] 
अस्मासिरपि प्रत्तिद्धेप्य: शब्दव्यापारेस्योडमिघातात्पयंलक्षणारूपेस्यो5ति- 

रिक्तो ष्यापारो घ्वनिरित्युक्तः | एवं चतुष्क्मपि ध्वनि: तद्योधागाउच समस्तमपि 
काव्य ध्वनि: ॥ तेन व्यतिरेकाव्यतिरेकव्यपदेशो5पि न युक्त: ॥ वाज्यवाचक* 

संभसिञ्र इति | वाच्यवाचकप्तहित: प्सम्मिशआ इति मसध्यमपदलोपी समासः । 

“गामश्वं पुरुष पशुम्‌' हृति बत्सपुच्चयोउत्र चकारेण 'विनापि ॥ तेन वाच्योडपि 

घ्यनिः वाचको5पि धाब्दो ध्वनि।, दयोरपि व्यष्जफत्वं घ्वनतीति छुत्वा। 

संमिञ्यते विभावानुभावसंबलनयेति व्यद्भूघोडपि ध्वनि:, ध्वन्यते इति कुत्था । 

धाब्यनं शब्द: धाब्दव्यापार:, से कप ट्वात्मपूतः, सो४पि 
धबनन घ्वन्तिः। फाण्यसिति व्यपरदेश्यश्च योहु्यें , ध्वनि;। उक्तप्रकार- 
घ्युनिचलुष्टपमयत्वात्‌ ॥ श्रतएवं.. साधारणहेतुमाह -- व्यज्जकरबसाम्पाबिति | 
व्यकूतधध्यण्जक्ाव!ः धर्वेषु पक्षेषु सामाव्यरूप: साधारण हत्यर्थ: । 
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हमारे हारा भी अभिषा, तात्पर्य एवं लक्षणारूप प्रसिद्ध शब्दव्यापारों से 
अतिरिक्त व्यापार को 'घ्वनि! कहा गया है। इस भांति [ घ्वन्यादि ] चारों ही' 
घ्वनि हैं। उनके योग से सम्पूर्ण काव्य भी 'ध्वनिकाग्य! कहा जाता है । इस 
कारण भेदण्यवदेश और गशेदव्यपदेश भी अयुक्त नहीं है । वाच्यवाचकसम्मिश्र- ॥« 
'वाज्यवाचकसहितसम्मिश्र” यह मध्यमपदलोपी समास है । गौ, अश्व, पुरुष, पशु 
की भांति यहां चकार “च! [ आर्थातु और ] का प्रयोग न होने पर भी समुच्चय- 
[ सद्भुलून ] है । अतएव वाच्य अर्थ भी ध्वनि है ओर वाचक शब्द भी ध्वनि है,. 
दोनों को व्यज्लकता घप्वनन्‌ करता है? इस थ्युत्पत्ति के अनुसार है । शब्द करना: 
शब्द! कहलाता है कषर्थात्‌ शब्द का व्यापार । वह अभिषादि रूप नहीं होता है 
अपितु भआत्मभृत होता है । वह भी 'ध्वननं! [ व्युत्पत्ति के अनुसार ] ध्वन्ति है । 
ओऔर 'काव्य' शब्द से व्यपदेश्य जो आर्थ है. वह भी ध्वनि है क्‍योंकि वह कथितः 
प्रक्तार चार प्रकार की घ्वनियों से युक्त है । भतएव साधारण हेतु बतलाते हैं-- 
व्यझजकत्व की समानता के कारण--। अर्थात्‌ व्यद्भबव्यञ्जकभाव सभी पक्षों में. 
सामान्यरूप से साधारण होता है, यह अर्थ हैं 

( आशुबोधिनी ) 

इस प्रकार अभिधा, तात्पर्य और लक्षणा इन तीनों शब्दव्यापारों से अतिरिक्त: 
व्यापार को .'घ्वनि! नाम से कहा गया है । अतएव ग्यज्भुब्च अर्थ, व्यज्जक शब्द, 
व्यज्ञक अर्थ तथा व्यंजना -व्योपार इन चारों को ध्वत्ति कहते हैं ! इन सभी के 
संयोग से .सम्पूर्ण काव्य को भी ध्वनि कहा जाता है । ध्वत्ति! शब्द के विभिन्न 
भर्थों में प्रयुक्त होने के कारण भेद और अश्नेद दोनों का व्यपदेश करना उचित 
नहीं है; ऐसी .बात नहीं है। अर्थात्‌ भेद, अभेद दोनों का व्यपदेश उचित नहीं है । 
'क्राव्यस्य आत्मा ध्वनि: भेद का व्यपदेश है क्‍योंकि काव्य शब्द में तो षष्ठी 
विभक्ति है ओर “ध्वनि” में प्रथमा विभक्ति हैं | यहाँ पर व्यज्भूघ, ग्यण्जक आदि 
“ध्वनि! के अर्थ हैं । इस कारण यहाँ भेंदव्यपदेश किया गया है । 'स घ्वनि:? 
में दोनों हो शब्दों में प्रथमा विभक्ति है। अतएवं यहाँ पर अभेदव्यपदेश है । 

च्वन्यालोक के अष्येता को उपर्युक्त भेद गौर अभेद के व्यपदेश को देखकर. 
भ्रम हो जाता है । कभी तो “घ्वत्ति काव्य की गात्मा है” और कहीं [ घ्वनि ] 
स्वयं काव्य ही है। लोचनकार फी दृष्टि में उपयुक्त “ध्वनि के पाँच श्रकारों' को 
देखते हुए, यह भेद भोर अमेद उचित है । जहाँ पर घ्वनि को काब्य का आत्म: 


- रेटड घ्वन्यांलोके 


"कहा गया है वहाँ यह समझना चाहिए कि “ध्वनि? से व्यद्भच-अर्थ ही अभिप्रेत 
है ५ ओौर जहाँ स्वयं ष्वनि को काव्य कहा गया है वहाँ यह समझना उचित है 
कि यहाँ वाच्य, वाचक, व्यंजना तथा व्यज्भय का समुच्चय रूप काव्य ही ध्वनि 
से अभिप्रेत है । 7 
वृत्तिकार ने ऊपर निदिष्ट पाँच प्रकार की ध्वनि को संक्षेप में 'वाच्यवाचक- 
संमिश्र: शबदात्मा काग्यमिति व्यपदेश्य:' इन शब्दों के द्वारा कहा है । लोचनकार 
से विभिन्न प्रकार की ध्वनि .की व्युत्पत्तियों के द्वारा उपयुंक्त पंक्ति को इस प्रकार 
स्पष्ट किया है। “ध्वनतोति ध्वनिः? के द्वारा वाच्य अर्थ और वाचक शब्द-दोनों' 
का ग्रहण किया हैँ । 'ध्वन्यते इति ध्वनि: के ,हारा ग्यद्धब अर्थ गुहीत द्वोता है 
तथा 'दध्वननं ध्वनि: से व्यंजनारूप दाब्द का व्यापार गृहीत हूँ जिसको वृत्तिक्रार 
हारा 'शब्दात्मा” कहा गया है । उपयुक्त पंक्ति में 'प्रयुक्तः वाच्यवाचकसंमिश्र: में 
उन्होंने मध्यमपदलोपी समास माना हैं। ऐसा मानने पर अर्थ होता हैं - वाच्य- 
-चाचक से युक्त संमिश्र । यहाँ “संमिश्र' का अर्थ है जो विभाव, अनुभाव के 
सम्मिलन द्वारा जाना जाय ऐसा “व्यद्धधार्थ |” 'वाच्यवाचकसंमिश्र' में च का 
अयोग नहीं किया गया हैं फिर भी समुच्चय तो हो ही जाता है । जैसे मैं गाय, 
घोड़ा, पुरुष, पश्ु को जानता हूँ । यद्यपि इस वाक्य में 'ओऔर” का प्रयोग नहीं 
किया गया है फिर भी सभी का समुच्चय हो जाता है, इसी भाँति उपर्युक्त 
समास्र में भी “च का प्रयोग न होने पर भी समुच्चय हो ही गया है । 'शब्दात्मा/ 
में शब्द” का अर्थ है 'शब्दन! अर्थात्‌ शब्द-व्यापार। अब “शब्दात्मा” का अर्थ 
हुआ- ऐसा शब्दब्यापार जो आत्मा . के रूप में स्थित हो | ऐसा शब्द-ध्यापार 
“अभिषा होना संमव नहीं है । हाँ, व्यज्जना अवद्य हो सकता है क्योंकि वही 
काव्य की आत्मा है । 'काञ्य' को नि इसलिए कहा गया हैं कि उमप्तमें कोई 
'ऐसा तत्त्व नहीं हूँ कि जो उक्त चारों प्रकारों से पृथक्‌ हो। वैयाकरण छ्वनि के 
ढवारा ही शब्द को व्यञ्ञना मानते हैं तथा साहित्यिकों की ध्वनि का मूलाघार भो 
व्यज्ञना ही हैं | अतएव वेयाकरणों के अनुसार ही साहित्य में भो ध्वनि” का 
अयोग होने लगा । अतएवं 'सूरिमिः कथितः:” यह कथन पूर्णतया सहो ही है । 
ध्वन्यालोकः 
न चेवंविधस्य घ्यनेर्वक्ष्यमाणप्रमेदत-द्भेदसद्भधुछनया महाविषयस्य 
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यत्म॒काशन तदप्रतिद्वालडुगरविश्ेषमात्रप्रतिपादनेन तुल्यमिति तद्भावित- 
चेतसां युक्त एवं संरम्भ:। न च तेषु कथश्चिदीष्यंया कलुषितशेमुषोकत्व- - 
भाविष्क रणीयम््‌ । तदेव॑ ध्वनेस्तावदभाववादिनः प्रत्युक्ताः । 
ध्वनि के अपाववाद के छण्डन का उपधंहार-- 
इस भाँति के और आगे कहे जाने वाले भेद -प्रभेद के सद्भु लन.से , व्यापछ 
[ महाविषय ] ध्वनि का जो प्रतिपादन है मात्र अश्रसि्ध मलर्ूरविशेषों के प्रति- 
पादन के सदृध्ध [ नगण्य ] नहों हैं । अतएव उसका समर्थन करने बालों का 
उत्साहातिरेक उचित हो है । उनके प्रति किसी भाँति की ईर्ष्या से कलुषित वृत्ति 
प्रकट नहीं की जानी चाहिए । इस माँति घ्वनि के अंभाववादियों का निराकरण: 
हो गया। 
[ छोचनम्‌ ] 
यश्पुनरेतदुक्त 'घाग्विकल्पानामानन्त्वादिति! तत्वरिहश्ति-न चेर्थवि्लण 
स्पेति | वक्ष्यनाण: प्रश्नेवो घधा--घुण्ये हे कूपे । तज्भदा घया--अर्थान्तरसंक- 
मितवाध्य:, अत्यन्ततिरस्क्ृतवाब्य हृत्पविजक्षितबाण्यस्येति ॥ तत्राप्यवान्तर- 
भेवा: । महाविषयस्येति नशेबलूद्यब्या पिन हत्यर्ष: । बविशेषप्रहुणेमाष्यापकत्श- 
माह । सा श्ब्देना जि त्वाप्ाबघू । तत्र प्यनिस्वरूपे शाथितं प्रणिहित॑ लेतो येशा 
तेन वा जम्रत्काररूपेण भावितमधिवाधितमत एवं मुकुलछितलोजमध्शाविधिकाए- 
करण चेतो येघामिति । अभाषधादिन इति। अवाम्तरप्रकारअयजिन्ना 
अपोत्यर्थ: । / 
और जो 'यह “कहा है--'बाणो के विकल्पों [ भंद्रों ] के अनन्त होंने के 
कारण' दृत्यादि, उसका परिहार करते हैँ --६पत प्रकार के--। वक्ष्यमाण प्रभंद, 
जैसे-- मुख्य दो रूप । उनके भेद जैसे--बविवक्षितवाज्य” क भर्थान्तरसंक्रमित- 
वाच्य ओर बत्यन्ततिरस्कृतवाज्य । 'विवज्षितान्यपरवाध्य! के अर्सछक्ष्यक्रमण्यद्भूध 
ओर संल्लक्ष्यक्रमव्यज्भूघ । उनके भी अवाम्तर भेद | महाविषय--। भर्थात्‌ पूरे 
शह्ष्यों में व्याप्त रहनेवाला । 'विशेष/ इस कथन से [ उसकी ] भ्रथ्यापकता 
- बतलाई है । 'मात्र' शब्द द्वारा श्द्धित्व का अभाव बताया है । ध्वनि के स्वस्प 
प्ें मावित अर्थात्‌ प्रणिहित बित्त है जिनका अथवा उस चमत्काररूप से भावित 
धर्षात्‌ अधिवासित चित्त हैं जिनका, अतएव म्ुकुलित नेत्र होना इत्यादि बिकारों 
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का कारण चित है जिनका । अभाववादी--। अर्थात्‌ अवान्तर तीनों प्रकारों से 
भिन्न भी । 


( आशुवोधिनी ) 


अभाववाद सम्बन्धी एक पक्ष में यह भी कहा गया था कि “बर्णों के विकल्प 
अनन्त हैं अतः ध्वनि भी उन्हीं में से साधारण अलड्ूुार कहा जा सकता है | 
इसी के उत्तर में यह कहा जा रहा है कि घ्वनि का विषय महान्‌ है | अपने भेदों 
तथा उपमेदों के कारण इसकी महानता स्थयंसिद्ध हे । इसका विवरण द्वितीय 
उद्योत में किया जायगा । प्रधानरूप से घ्वनि के दो प्रकार हैं--(१) जविवक्षित- 
व्वाच्यध्वनि, ( २ ) विवक्षितान्यवरवाज्यघ्वनि । इनमें से प्रथम दो प्रकार का है- 
(१ ) अर्वान्तरसंक्रमितवाच्यध्वनि और (२) अत्यस्ततिरस्कृतवाच्यध्वनि । विव- 
क्षितान्पपरवाष्यध्वनि के भी दो प्रकार हैं (१) असंल्लक्ष्यक्रमव्यद्भथ (२) संलक्ष्य- 
क्रमब्यज्भथ । इनके भी अनेक अवान्तर भेद हुआ करते हैं । इस भांति ध्वनि का 
विषय महान्‌ है । कहने का तात्पर्य यह है कि “काव्य शाब्द द्वारा जो कुछ भी 
कहा जाया करता है उन सभी में ध्वनि ब्यापकरूप से विद्यमान रहा करती है । 
-सात्र कुछ विद्िष्ट प्रकार के अलद्लु॥रों में उस ध्वनि का अन्तर्भाव किया जाना 
किसी भी दा में संभव नहों है । यहाँ 'विद्येष' शब्द का गर्थ है कि अलझ्धारों में 
“व्यापक नहीं हुआ करती है तथा ध्वनि की काव्य में व्यापक्रता हुआ करतो है। 
यही ध्वनि का वेदिष्ट्य है। 'केवल” दाब्इ से अभिप्राय है कि अलख्कार केवल 
अलकृत करनेवाले ही हो सकते हैं । वे अज्जी [ प्रधान ] कमी नहीं हो सकते । 
तद्भावितचेतसाम्‌” का अर्थ है--'तेन घ्वनिना भावितानि अधिवाधितानि चेतांसि 
येषां तेषाम्‌ ।! अर्थात्‌ जिन छोगों ने ध्वनि के स्वरूप में अपना चित्त [ मन ] 
रूगा दिया है अथवा ध्वनि सम्बन्धो चमत्कार को जानते हुए जिन्होंने अपने ज्रित्त 
को उसी में अधिबासित कर लिया है अतएब उनके प्रति अपनी बुद्धि को ईर्ष्या 
से युक्त नहीं बनाना चाहिए । इस भाँति तीनों प्रकार के अभाववादियों के पक्षों 
को युक्तियों का निराकरण कर दिया गया । 


घ्यनि के अस्तित्व को सिद्ध कर देने के पश्चात्‌ अब उसके दो प्रमुख भंदों 
फो प्रदर्शित करते हैं. 
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अस्ति ध्वन्त:। स चासावविवक्षितवाच्यो विवक्षितान्यपरवाच्य 
इचेति द्विविध: सामानन्‍्येन | 


[ अतएव ] ध्वनि है । वह सामान्यरूप से अविवक्षितवाच्य [ लक्षणामूल ] 

और विवश्षितान्यपरवाष्य [ अभिधामूल ] भेद से दो प्रक्रार को होती है । 
[ लछोचनम ] 

तेषां प्रत्युक्तोी फलमाहु-- क्षत्तीति । उदाहरणपृष्ठे भाक्तत्वं सुशज्छ सुपरिहरं 
चप्रवतोत्यमिप्रायेणोदाहरणदानावकाशार्थ प्ाक्तरवालक्षणीयत्वे प्रथम 'परि- 
हरणयोग्ये अष्यप्र तिसमाधाय ध्विष्यवृद्योतातुवादाभु सारेण वत्तिक्ृुदेव प्रभेद* 
निरूपणं करोति--स चेति | पश्चधापि घ्वनिशव्दारें येन यत्र यतो यस्य यस्से 
इति बहुब्रीह्मर्थाश्रयेण यथोचितं समानाधिकरण्यं सुयोज्यम्‌ ॥ वाच्येष्यें तु ध्वनो 
याच्यशब्देन स्वाश्मा तेनाविवक्षितो5प्रधानीक्ृत: स्वात्मा येनेत्यविवक्षितवाच्यों 
उपञ्जकोईर्थ: । एवं विवक्षितान्यपरवाच्येषपि | यदि या फर्मंघारयेणा्ंपक्षे 
अविवक्षितश्वा सो वाष्यश्चेति । विवक्षितान्यपरश्वासो वाच्यश्चेति । तत्रार्थ3 
कदाविवनुपपद्चमानश्वादिना निमिलेनाविवक्षितों भवति | कवाचिदुपपश्चमान 
इति छुत्वा घिवक्षित एव, व्यद्भचपयंन्तां तु प्रतोति स्वतौभाग्यमहिस्ना करोति॥ 
अतएवार्थोष्त्र प्राधान्येन ध्यक्षणकः, पुर्देत्र धाब्ब: । ननु ल विवक्षा चान्यपरत्वं 
खेति विरुद्धम्‌ू | अन्यपरत्वेनेव विवक्षणात्को विरोधः ? सामान्येनेति ॥ जल्त्व- 
लडजधाररसात्मना हि. त्रिभेवो5पि ध्वनिरूपभाष्यामेवाध्यां सडगुहीत इति झाव) | 
जनु तपन्नामपृष्ठे एतन्नामनिवेशनस्थ कि फलम् ? उच्यते--अनेन हि. नामहबेन 
€बननात्मनि ध्यापारे पूर्वश्रसिद्धाभिषातारपर्यलक्षणात्मकण्यापारश्रितवावगताजं- 
अतीतेः प्रतिपतृगताया: प्रयोवश्रभिप्रायरूपायाशभ्र विवक्षाया) सहुकारित्वपघुकमसिति 
ध्वनिस्वरूपमेष नामण्यामेव ओ्रोज्जोवितम्‌ । ४ 

उन [ अभाववादियों ] के निराकरण का फल बतलाते है--ध्वनि है । उदा- 
हरण देने पर भाक्तत्व को छाझ्भु। तथा [ उप्तका ] परिहार भी सरलतापूर्वक हो 
जायगा । इस अभिप्राय से उदाहरण देने के अवसर के लिए “माक्तत्व” तथा 
“अज्क्षणो यत्व” के पहले परिहार के योग्य होते हुए होने पर भी उनका प्रतिसमा> 
धान न करके आगे के उद्योत में अनुवाद के अनुसार वृत्तिझार ही भेदों का निरू- 
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पण करते हैं--वह-। '“द्वनि? वब्द के पाँचों प्रकार के अर्थ में जिसके द्वारा', 
'जसमें?, जिससे”, “जिसको ', 'जिसके लिए! इन बहुब्रीहि समास के अर्थ के आधार 
से जहाँ जो उचित प्रतीत हो, उसके सामानाधिकरण्य की योजना सुविधापूर्वक की 
जा सकती है। वाच्य? अर्थ में जबत्र ध्वनि का प्रयोग किया जायगा तब -वाच्य झब्द 
से स्वात्मा कहा जायगा । इस भाँति बविवक्षित अथवा अप्रधानीकृत है स्वात्मा 
जिससे इस भांति आझविवक्षितवाच्य व्यज्ञक बर्थ है । इसी भाँति विवक्षितान्यपरे- 
वाच्य में भी । अथवा कर्मघारय के द्वारा क्षर्थ करने के पक्ष में 'अविवक्षितश्वासो 
वाच्यइ्च” यहं होगा भोर “विवक्षितान्यपरश्वासौ वाच्यश्व' होगा । यहाँ अर्थ कभी 
अनुपप्यमान होने आदि निमित्त के द्वारा अविवक्षित होता है तो कभी उपपद्यमान 
होने के कारण विवक्षित ही होता है । किन्तु व्यज्भूधपर्यन्त प्रतीति को अपने 
सौभाग्य की महिमा से उत्पन्त करता है । इस लिए यहाँ पर अर्थ प्रधानरूप से 
व्यञ्जक होता हैं । और पहले में शब्द [ व्यज्जक होता है । ] 
यहां पर शद्ला होती है कि विवक्षा' ओर “अन्यपर!? ये दोनों परस्पर विरुद्ध 
हैं । इसका उत्तर यह है. कि अन्यपर' के रूप में विवक्षा करने पर कौन सा 
विरोध होगा ? [ वस्तुत: कोई विरोध नहीं ]। सामान्यरूप से--। अभिप्राय यह 
है कि वस्तु, अलच्कार और रसात्मक ये तीनों श्रकार की ध्वनियां निस्सन्देह इन 
दोनों ही भेंदो के द्वारा संगृहीत हो जाती है । 
अब यहाँ प्रश्न यह होता है कि 'ध्वनि? नाम रख लेने के पश्चात्‌ अब उसकी 
पीठ पर नये नामों का समावेश करने से क्या लाभ ? इसके उत्तर में कहते हैं- 
इन दोतों नामों के द्वारा ध्वननरूप व्यापार में पूर्वप्रसिद्ध अभिधा, तात्पर्य और 
लक्षणारूप तीनों व्यापारों के द्वारा अवगत अर्थ की प्रतोति का तथा प्रतिपत्ता 
अथवा ज्ञाता में रहने वाली प्रयोक्ता के अभिप्रायरूप विवक्षा का सहकारी होना 
बतलाया गया है । इस भांति दोनों नामों के द्वारा: ध्वनि का स्वरूप द्वी प्रत्यु* 


ज्जीवित कर दिया गया है । 


२८८ 


( आशुवोधिनी ) 
ध्वनि के अभाववादियों का निराकरण कर देने के पढ्चात्‌ आचार्य आनन्द- 
वर्धन ने ध्वनि हैं” यह कहकर घ्वनि के अस्तित्व को सिद्ध कर दिया ॥ अब क्रमा* 
नुसार भाक्तवादियों तथा अलक्षणीयतावादियों के निराकरण का प्रसज्लु प्रास है ॥ 
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किस्तु वृत्ति भाग में ध्वनि के दो भेदो को सोदाहरण चर्चा भो कर दी गई है ॥ 
चाहिए यह था कि पहले उपर्युक्त दोनों वादों का निराकरण करते और तदनन्तरु 
घ्वनि-के भेदों का निख्पण करते । लोचनकार वे इस बात का समाधान यह 
किग्रा है कि भाक्तवाद का आघार “लक्षणाव्यापार' है ,तथा ध्वनि के गविवक्षित॒ 
वाच्यरूप भेद में जब लक्षणा का परिचय प्राप्त हो जायगा तब ध्वनि सम्बन्धी 
भाकतत्व की छाद्धुत भो सरलतापूर्वक सामने आ जायगी और उसका निराकरण भी 
सरलता से हो जायेगा । दूसरी बात यह है कि श्षागे द्वितीय उद्योत में कारिकह 
भाग में ध्वनि के इन दो भेंदों का अ्रतिपादन न करके उनके अवान्तर भेदों का 
निरूपण प्रारम्भ कर दिया हैं। ऐसा करने के कारण यह स्पष्ट हो जाता है कि 


' पहले जो ध्वनि के ( १) अविवक्षितवाध्य और (२) विवक्षितान्यपरवाच्य--ये 


दो भेद क्ये जा चुके हैं अब उनके अवान्तर भेदों का प्रतिपादन करते हैं। इसी 
दृष्टि से ध्वनि के दोनों भदों का पहले ही प्रतिधादन कर दिया गया है । 


ध्वनि के दो प्रकार होते हैं--(१) अविवक्षितवाच्य्ध्वान, (२) विवक्षितान्य* 
परवाच्यध्त्रनि | अविवक्षितवाच्य” में दो समास हों सकते हैं ( १ ) बहुब्नीहि और 
(२) कर्मंघारय । बहत्नीहि द्वारा आर्थ करने में--षष्ठोविभक्ति के अर्थ में 
अविवक्षित है वाच्य जिसका अर्थात्‌ 'वाचक दाब्द”, तृतीया के भ्र्थ मे-अविवष्षित 
कर दिया गया है वाच्यरूप स्वात्मा जिसके द्वारा णर्थात्‌ वाच्याथथ', सप्तमी के मर्थ 
में--अविवक्षित कर दिया गया है वाच्य जिसमें आर्थात्‌ व्यज्जनाव्यापार, चतुर्थी 
के क्र्थ में" अविवक्षित कर दिया गया है वाच्य जिसके लिये अर्थात्‌ व्यज्ञचार्थ, 
पंचमी के अर्थ में-- अविवक्षित कर दिया गया है वाच्य जिससे--अर्थात्‌ व्यञ्ञना 
व्यापार के वाच्यसामर्थ्य इत्यादि कारण | इस प्रकार षष्ठी, तृतोया, सप्तमी, 
चतुर्थी ओर पंचमी विभक्तियों के अर्थों में बहुत्नोहि समास करके घ्व॒नि के पाँचों 
आर्थों में समानाधिकरण्य हो जाता है ॥ 'घ्वनि” का एक शर्थ 'बाच्यार्थ' भी है ॥ 
अविवक्षितवाध्य' में 'वाच्य” शब्द का प्रयोंग है ही। अतएव ध्वनि का अर्थ 
वाध्यार्थ! कर लेने पर 'वाच्य' का अर्थ “अपनी श्रात्मा! कर लेना चाहिए ॥ 
ऐसी स्थिति में अर्थ होगा-“अविवक्षित अर्थात्‌ श्रप्रधान या गौण कर दिया है 
अपनी आत्मा को जिसने-अर्थात्‌ व्यज्जक अर्थ । यहाँ दूसरा समास कर्मधारय भी 
हो सकता है। तव अर्थ होगा-जो गविवक्षित होते हुए बाध्य है । 

१९ स्व ० 


२९० घ्वन्यालोके 


“प्रञ्जना व्यापार! का आश्रय प्राप्त करने पर वाच्यार्थ की दों प्रकार की 
स्थितियाँ हो जाया करतो हैं ( $ ) कहों पर वाच्प्रार्थ अनुपपन्न भ्रादि कुछ ऐसे 
कारण हुआ करते हैं कि जिनसे वाच्य अविवक्षित हो जाया करता है । कहीं पर 
चाच्यार्थ उपपन्न [ संगत ] ही होता है, इसलिए उसका कथन वक्ता को अभोष्ट 
हो हुआ करता है। हाँ, इतना तो अवदय हैं क्रि उस शब्द का प्रयोग नूतन 
भज्िमा के साथ किया जाया करता है अथवा उस दाब्द में हो कोई ऐसा वैशिष्ट्य 
विद्यमान रहा करता है कि जिप्तके कारग उप्तका एक नूतन अर्थ हो प्रकट होने 
लगा करता हैं | इस भाँति वहू शब्द अपने सोभाग्य के माहात्म्य से उस नूतन 
कर्थ को प्रकट कर दिया करता है । इपलिए वाउ्यार्थ से छेकर व्यद्भचार्थ को 
प्रतोति तक उप्त शब्द का व्यापार चलता रहा करता है । अविवक्षितवाच्यध्वनि 
में व्यद्भाय को अतोति में वाच्यार्थ अविवक्षित हुआ करता है तथा “विवक्षितान्यपर- 
वाच्पध्वनि! में अन्य अर्थ [ व्यज्भयार्थ ] के साथ वाच्याथ विवक्षित हुआ करता 
है । प्रयम प्रक्वार में अथं के अविवक्षित होने से प्रधानरूप से शब्द वग्यञ्जक हुआ 
करता हैं । द्वितीय श्रकार में अर्थ अन्य अर्थ को प्रकट क्रिया करता हैँ,अतः यहाँ 
प्रघानह्प से आर्थ 'व्यअजक! हुआ करता है 4 * 

महिमभट्ट द्वारा यहाँ यह आशज्का व्यक्त की गई है कि “वाच्यार्थ का कथन 
करभमोष्ट भी हुआ करता है तप्रा वाच्यार्थ के मलावा उसका अन्य अर्थ भी 
निकलता है-पें दोनों बातें एक-दुधरे के विपरीत हैं । इसके उत्तर में कहा गया 
हैं कि यदि कोई शब्द अपने भर्थ की एक अन्य विशिष्ट अर्थ के साथ कहता है तो 
इसमें विरोध की कौन सी बात है ? 

घबन्यालोक की पंक्ति में कहा गया है कि ध्वनि सामान्यरूप से दो प्रकार की 
द्वोतो है। किन्तु ध्वन्यालोककार द्वारा ही इसके तीन प्रकारों [ वश्तुध्वनि, 
झलड्ु।रध्वनि और रसघ्वनि ] का विवेचन किया जा चुका है ॥ यहाँ 'सामान्येन! 
का अर्थ है सामान्यरूप से । इसका अर्थ यह है कि यद्यपि ध्वनि के तीन भेद किये 
जा चुके है किन्तु फिर भी इन तोनों भेद्दों का संग्रह उपर्पुक्तः दो भेदों में कर 
दिया गया । । अब यहाँ यह प्रन उत्पन्न होता है कि जब ध्वनि के उक्त तीनों 
जाम चल ही रहे थे तो फिर उन्हों की पीठ पर ये दो नये नाम सन्निविष्ट करने 
को क्या उपयोगिता है ? उत्तर में कहा गया है कि -इन दो नार्मो के रखने का एक 
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_विश्षिष्ट प्रयोजन है और वह यह कि “ध्वनि! का एक अर्थ “व्यापार! भी है। इस 


व्यापार में शब्द तथा अर्थ दोनों ही कारण हैं । प्रतिपत्ता अर्थात्‌ ज्ञादा अथवा श्रोता 
जब किसी शब्द का श्रवण करता है तब उसे अभिधा, तात्पर्य और छक्षणां नामक 
पहले से प्रसिद्ध तीनों व्यापांरों द्वारा एक अर्थ का ज्ञान प्राप्त होता हैं । दूसरी ओर 
प्रयोक्ता अथवा वक्ता का अभिप्राय भो किसी विज्येष अर्थ से हुआ करता है जिसे 
प्रयोक्ता की विवक्षा कहा जाता है | तीनों व्यापारों द्वारा ज्ञात तथा श्रोता के 
अन्तस्तल में विद्यमान अर्थ का और वक्ता के अभीष्ट विवक्षित झर्थ का सहयोग 
अवद्य हुआ करता है । इसी बात को सिद्ध करने को दृष्टि से इन नवोन नामों 
का उल्लेक्ष हुआ है । इन्हीं नामों के द्वारा ध्वनि का स्वरूप प्रोग्जीवित हो 
गया है । 
प ध्वन्यालोकः 
तत्रा यस्थोदाहरणम्‌ -- 
सुवर्ण पुष्पां पुथिवीं चिन्वन्ति पुरुषास्त्रयः । 
श्रश्च कृतविद्यरच यदच जानाति सेवितुम्‌ ॥ 
उनमें प्रथम [ अविवक्षितवाच्य ] भेद का उदाहरण-- 
तीन प्रकार के. पुरुष सुवर्णपुष्पा पृथ्वी का चयन किया करते हैं-(१) छू र, 
(२) विद्वान्‌ और (३) जो सेवा करना जानता है । 
[ छोंचनम्‌ ] 
सुबर्ण पुष्पामिति | सुबर्णानि पुष्प्यतोति ॥ एतउजच बाकयमेवासम्पवत्स्‍्वाणं - 
म्रिति कुश्वाईविवक्षितवाज्यम्‌ू । तत एव पदायंमप्रिघायास्वयं ल तातपयशकक्‍त्या- 
यगमय्पेबष बाधकंबशेन  तपुपहत्ष साधुश्यात्पुल समृद्धि सम्भा रणाजनतां 
लक्षयति। तल्लक्षणाप्रपोजनं शुरक्ृतविद्यसेवकानां प्राशस्त्पसदधाब्यवाण्यस्वेन 
मोप्यपानं सन्नाविकाकुचकलदायुगछसिष महाघंतामुपनयव्‌ ष्यन्यते इति ॥ 
शब्दो5त्र प्रधानतया ध्यअूजक), अ्॑स्तु तत्सहुकारितयेति चट्वारों ब्यापारा: ॥ 
सुवर्णपृष्पा--। सुवर्णों को पुष्पित करती है, अतः “सुवर्णपुष्पा' यह वाक्य 
ही ऐसा है कि जिप्तका स्वार्थ सम्भव नहीं हो रहा है, सकारण. [ प्रस्तुत वाक्य ] 
“अविवक्षितवाच्य” है । उसो से पदार्थ का अभिधान कर तथा तात्पर्य शक्ति द्वारा 
अम्वय को ज्ञात कराके बाघक के कारण उस अन्यय का उंपहनन कर सादुश्य के 


श्थ्र्‌ घ्वन्यालोके क्‍ 


बल से सुलभ समृद्धिलसम्भार-पाश्रता को लक्षणा द्वारा बोधन कराता है । उप्त 

लक्षणा का प्रयोजन घर, कुतविद्य [ विद्वान्‌ ] एवं जो प्राशस्त्य है, वह शब्द 
द्वारा वाच्य न होचे के कारण छिपाया नाता हुआ होकर. नायिका के कुचकलश- 
युगल के सदुृश चारुत्व [ महार्घता ] को प्राप्त होता हुआ ध्वनित होता है। यहाँ 

पर “शब्द” भ्रधानरूप से व्यंजक है भौर क्षथ॑ शब्द का सहकारों होंने के कारण 

घ्यक्षक है | इस भाँति [ अभ्रिघा इत्यादि ] चारों व्यांपार हो जाते हैं । 

( आशुबोधिनी ) 
प्रस्तुत उदाहरण “अविवक्षितवाच्यध्वनि” का है । इसमें “सुवर्णपुष्पा' शब्द 

प्रयुक्त है। इसका अर्थ है कि 'जो सुवर्ण को फूलाती है ।? यह पृथ्वी का विशेषण 

है । अतएव पृथ्वी पर लता का आरोप कर लिया जाता है । किन्तु वास्तविकता 

यह है कि (थ्वी कोई लता नहीं है भौरन किसी भी लता में सोने के पुष्प ही - 

आाते हैं । इस भाँति इस वाक्य का अपना अर्थ [ वाच्यार्थ ] किया जाना संभव 

नहीं है । इस कारण यह विवक्षित कैसे हो सकेगा ? इसी दृष्टि से इसे अविवक्षित- 

घाच्य कहा गया हैँ । 

इस उदाहरण 7 सर्वप्रथम अभिधा वृत्ति द्वारा वाच्यार्थ फा ज्ञान होगा । 

तदनन्तर तात्पर्या वृत्ति के द्वारा अनन्‍्वय का ज्ञान होगा । तत्पश्चात्‌ मुख्याथ्थवात्र 
की प्रतीति होगी कि यह अर्थ संभव ही नहीं है। इसके द्वारा उस अर्र॑ का संहार 
हो जायेगा । ऐसी स्थिति में सादृश्य सम्बन्ध को हेतु मानकर लक्षणा द्वारा 'सुवर्ण- 
पुष्प” का अर्थ विपुलघन तथा “चयन” का अर्थ समृद्धि का अनायास ही उपार्जन” 
लक्ष्यार्थ होगा । इस लक्षणा का प्रयोजन होगा--शूर, विद्यन्‌ तथा सेवाकार्य 
में बिचक्षण पुरुषों का प्राशस्त्य । वास्तव में कहना तो यही है कि शूर, विद्वान 
ओर सेवक प्रशंसनीय हुआ करते हैं । उक्त प्रयोजन व्यज्ुदार्थ है । किन्तु इसे 
शब्दों के द्वारा न कहकर छिपाये हुए रूप में ही कहा गया है ॥ जैसे नायिकाश्ों 
के कुचकलश का जोड़ा छिपाये जाने पर ही बहुमूल्य बना करता है उसी भाँति 
उक्त अर्थ भी छिपाये जाने के कारण बहुमूल्य हो गया है । इस माँति यह “अविवक्षित- 
वाच्यध्वन्रि! है। यहाँ मुख्यरूप से शब्द “व्यज्जक” है और अर्थ भी उसका 
सहकारी होने के कारण “्यञ्ञक' है। इस भाँति इस पद्य की व्याब्या में 
शभिधा, तात्पर्या, लक्षणा गौर व्यज्जना-- ये चारों वृत्तियाँ कार्य करती हैं । 
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[ इस एइलोक को व्याड्या में _छोचनकार ने 'बुवर्णानि पुष्प्यतीति सुवर्णपुष्पा 
ऐसी व्याख्या की है । यह ब्रिचारणीय है । उक्त विग्रह में कर्म सुवण॑ उपपद हे ॥ 
उसके रहते त्ञामधातु से 'कर्मण्यण्‌' सूत्र से “अण्‌' प्रत्यय तथा उसके प्रभाव से 
टिड्‌ढागन्‌! इत्यादि सूत्र से डोप होकर 'सुवर्णपुष्पो” रूप हो बनेगा, सुवर्णपुष्पा 
नहीं । अब इसका विग्रह यह होगा--'सुवर्णमेब पुष्पं यस्या: सा सुवर्णयुष्पा ।? ] 

घ्वन्याक्ोक: 
द्वितीयस्थापि -- 

शिखरिणि क्‍्य नु नाम कियच्चिरं किमभिधानमसावकरोत्तप: | 

सुमुखि येत तवाधरपाटर्ल दक्षति बिम्बफ्ं शुक्रशावक: ॥ 

दूपरे [ विवक्षितान्यपरवाच्य, अभिधामूलकध्वनि ] का भी उद्भाहरण-- 

हे सुपुखि ! इस शुक्शावक [ तोते के बच्चे ] ने किस पव॑तपर, कितने दिलों 
तक, कौन सा तप किया है कि जिपके कारण तुम्हारे अधर के समान रक्तवर्ण 
के बिम्बाफछ को काट [ने का सौभाग्य प्रांप्त कर ] रहा है । 

[ छोचनम ] 

न हि निविध्नोत्तनततिद्॒यो४वि श्रीयवंतादय इमा सिद्धि विदेब्यु: । विव्य- 
कल्पतहुल्नादिश्वात्र परिमिता काल:। न चंबंविधोत्तमफलजनकत्वेन पद्ञाग्नि- 
प्रभृत्यावि तप) श्रुतम्‌ । तवेति घिल्‍्नें पद । समासेन निर्गाहततथा प्रतीयेत तब 
चशतीत्यपिप्रायेण । तेन यदाहु:--पृत्तातुरोधात्त्यदध रपाठलसिति ले कृतम, 
इति तदसदेव; वशतोत्यास्वावयति अविच्छिन्नप्रबस्धतया, न त्वौदरिकबट्परं 
भुडकते; मपितु रसन्नोड्ेति तत्प्राप्तियदेव रसज्ञताप्पस्य तप: प्र्नावादेवेति ॥ 
शुकृशावक इति तारुण्पादुचितकाललाप्रोडषि तवस एवेति । अतुरागिणश्र श्रछन्न- 
स्वाप्रिप्रायडपापनवेदरध्य बाटुविर बनात्मक विज्ावोदी पन व्यड्भःघम्‌ । 


अन्न च त्रय एवं व्यापारा:--अपिषा तात्पयं ध्यतनं चेति | घुण्यायंबाघा- 
दावे मध्यमकक्ष्यायां लक्ष गायासंतृ ती प पा भवावात्‌ । यदि वाहुत्मिक्ृविशिष्ट- 
प्रश्नार्षानुपपत्तेरुसयाथ बाघायां सादुश्यालछक्ष णा भवतु मध्ये । तश्यास्तु प्रयोजन 
ड्वस्यमानमेव, यत्त॒यंकक्ष्यानिवेद्षि, केवल पुवंत्र लक्षणेव प्रबानं ध्यननव्यापारे 
सहुकारि | इह॒ स्वत्तिषातात्पयंशक्ती । वाक्‍्यायंसौन्‍्दयदिव व्यड्यप्रतिपत्तेः 
केवल लेरोन छक्षगाध्यापारोपयोगोष्प्यस्तीत्यु कप । अप्तंलक्षयक्रमव्यडझ्ये तु 


रण्ड घ्वन्यालोके 


लक्ष णासमुन्मेष॒मात्रमपि नारित, , असंलक्ष्यतवादेव घमस्थैति वक्ष्यामः॥ पेन 
द्वितीयेषपि भेदे छत्वार एवं व्यापाराः ॥ १३ ॥। 


रे शिखरिणि-[ पर्वत पर ] जहाँ बिना किसी विध्न के उत्तम सिद्धियाँ श्राप 
हों जाया करती हैं ऐसे श्रीपवंत आदि भी इस' सिद्धि को नहीं दे सकेंगे । [ ऐसी 
सिद्धि प्राप्त करने द्वेतु ] दिव्य कल्प-सहस्त आदि तो अतिसीमित समय है । और 
इस समय के उत्तम फल के जनक के रूप में पशञ्चाग्नि आदि ठप भी नहीं सुने 
गये हैं । “तब! [ तुम्हारा ]-परदं भिन्न [ असमस्त ] पद है। समास के द्वार 
विगलितरूप में [ साधारणरूप में ] प्रतीत होगा; तुम्हारा दशन करता है 
[ काटता है ] इस अभिप्राय से [ युष्मदर्थ को असमस्त अथवा भिन्न फरके 
रखा । अतएव जो कि कहते हैं--“'छन्द के अनुरोध से 'त्वघरपाटलम्‌” ऐसा नहीं 
किया है ।,”” यह तो ठीक हो नहीं; 'दशति! का अर्थ है. 'काटता है! भर्थातू 
अविच्छिन्नर्प से आस्वादन कर रहा है। न कि पेट व्यक्ति के समान पूरा खा 
जाता है । अपितु रसज्ञ है, जिस भाँति उस [ अधर ] की प्राप्ति तप के प्रभाव 
से हुई उसी भाँति उसकी रसज्ञता भी तप के प्रभाव से ही है । शुकशावर्का 
को हो स्थिति में उचित समय का लाभ भी तप के कारण ही है ॥ यहाँ अनुरागी 
का अपने छिपे हुए. अभिप्राय-के ख्यापन के वैदग्ब्य से चाटुरचना द्वारा विभाव 
[ तरुणीरूप आआालूम्बन विभाव ] का उद्दीपन व्यद्भूघ है । 


हसे स्थल पर तीन ही व्यापार हैं--( १ ) अभिषघा, (२ ) तात्पयं और 
(३ ) घ्वनन । क्‍योंकि मुख्यार्थ बाघ इत्यादि का अभाव होने से मध्य कक्षा में 
तुतीय वृत्ति 'लक्षणा” का अ्रमाव है । अथवा आकस्मिक [ असम्भावित ] एवं 
विशिष्ट [ ठोते के द्वारा तप करने सम्बन्धी रुथान को लेकर ] प्र<न के अर्थ की 
उपपत्ति न बमने के कारण मुड्यार्थवाघ के हो जाने पर सादृश्य के कारण बीच पें 
कृक्षणा हो सकती है। उस [ लक्षणा ] का प्रयोजन ध्वन्यमान ही है, वह 
[ घ्वन्यमान प्रयोजन ] चतुथथ कक्ष्या में रहने वाला है । यदि दोनों उदाहरणों में 
भेद करें तो ] प्रथम उदाहरण में मात्र लक्षणा ही प्रधान होकर [ ध्वनन व्यापार 
में ] सहकारी है क्योंकि वाक्याथं के सौन्दर्य के कारण ही व्यज्भुच. की जबः 
प्रतीति हो जाया करतो है, ऐसी स्थिति में केवल अंदामात्र में यहाँ लक्षणा व्यापार _ 
का उपयोग भी है, ऐसा कहा गया। “असंललक्ष्यक्रमब्यंग्य” [ जहाँ पर व्यद्धंध 





प्रथम उद्योत्तः र्थ्प्‌ 
के ज्ञान का क्रम लक्षित ही नहीं होता ] में लक्षणा का समुम्मेषमात्र [ क्रम के 
संलक्ष्य न होने के कारण ही ] भी नहीं है; यह कहेंगे । इस भाँति द्वितोय भेद 
में भी चार हो ब्यापार होते हैं ॥ १३ ॥ 
( आशुबोधिनी ) 

अब द्वितीय भेद “विवक्षितान्यपरवाच्य' का उदाहरण देखिए--हे सुन्दर मुख 
वाली ! इस तोते के बच्चे ने - किस पवंत पर, कितने समय तक, कौन सा तप 
किया है कि जिसके कारण यह तुम्हारे अधरोछ् के सदृश लाल रंग के बिम्बफल को 
काटने का सौभाग्य प्राप्त कर रहा है। 

श्रीपर्वत दक्षिण देश का प्रसिद्ध प्वेत है | प्राचीनकाल में विशेष रूप से 
भारत में जब तान्त्रिक -साधना का प्रचार था, श्रीपवंत उसका प्रमुख केन्द्र था ॥ 
प्राचीन साहित्य में उस पर्वत के बारे में ऐसी घारणा बनी हुई थी कि इस पर्वत 
पर तप करने से अलौकिक सिद्धियों की प्राप्ति सरलता से ही हो जाया करती थी ॥ 

संसार में महान्‌ से महान्‌ जितने भी प्रकार के तंप प्रसिद्ध हैं उनके द्वारा 
इतने उच्चकोटि के फल क्रो प्राप्त किया जाता संभव नहीं. है, न कोई ऐसा स्थान 
ही है .कि जहाँ पर इस प्रकार का तप किया जा सके । और उस तप को 
करने के लिए इतना अधिक समय हो है कि जिनके आधार पर तोते के बच्चे को 
ऐसे उत्तम फल को प्राप्ति हो रही है । 

श्रीपवंत को तपस्या का .सर्वश्रेष्ठ स्थान माना गया है किन्तु वहाँ भो इतनो 
महान्‌ सिद्धि का प्राप्त क्रिया जा सकना संभव नहीं है। संसार में समय की गणना 
भी सीमित है जो कि स्वर्गीय. सहस्न॒ कल्प से आगे नहीं जाती है । इतना समय 
भी उक्त सिद्धि के लिए पर्याप्त नहीं है । पंचाग्नि आदि कुछ तप के प्रकार भी सुने 
गये हैं किन्तु इस भाँति के उत्तम फल कों देनेवाला कोई भी तप नहीं है । 

प्रस्तुत पद्य में 'त॒व अघरपाटल दशति' पर विद्येषरूप से विचार किया गया 
है । लोचनकार ने 'तव” शब्द के प्रयोग को विशेष अर्थ का व्यज्ञक स्वीकार 
किया है । यद्यपि यहाँ समास होकर त्वदघरपाटलम्‌” रूप बन सकता था तथा 
“त्वत्‌र अघर का विशेषण बनकर ही रह जाता। साथ ही वक्ता का अमीष्टे अर्थ 
भी स्पष्ट नहीं हो पाता । ध्तएव कुछ लोगों का यह मानना कि 'छन्द की पूर्ति 
की दृष्टि से समास नहीं किया गया, पूर्णतया अमाम्य है। य्हाँ पर तो वक्ता 


॥ 


२९६ घ्वन्यालोके 


झमुखखूप से 'तव” छाब्द 'पर जोर देकर यह कहना चाहता हैं कि तेरा अवर तेरे 
कारण भौर भी अधिक सुस्वादु हो गया है | अतएवं उप्के सदृश यह विम्बफल 
शुकृशावक और भी अधिक मस्ती के साथ काट रहा है। ऐसा नहीं कि पेट व्यक्ति 
' के संमान रसास्वादन का' आनन्द लिये. बिना ही काट-काटकर खाये चला जा रहा 
है । इससे तोते के बच्चे की रसज्ञता भी व्यश्वित हो रही है ! तीते का बच्चा 
इसी कारण घन्य है कि वह तुम्हारे अधर को स्वाद ले-लेकर घीरे-घीरे काट 
रहा है | यह अभिप्राय तभो व्यक्त हो सकता है कि जब “तब” दाब्द को पृषक्‌ 
रखा जाय । शुकशावक शब्द से यह भो प्रकट हो रहा है कि यह उसके तप का 
ही फल है कि उसे तारुण्य के कारण उचित समय पर ही इस प्रकार का सौमाग्य 
उपलब्ध हो गया। यह अर्थ तथा इसके साथ ही अनुरागी का स्वाभिप्रायर्यापन 
व्यद्डघ है । + 
इस पद्म के वारा किसी कामुक नायक का नायिका के भ्रति अभिलाष 
व्यज्भच हो रहा है । वह चाहता है कि वह भी तेरे अघर का दश्शन करता । 
ध्वनि के इस ढिंतीय भेद में श्रभ्रिषा, तात्पयँ तथा ध्वनन-इन तीन ही 
वुत्तियों के व्यापार हुआ करते हैं । 'मुख्यार्थवाघ न होने के कारण यहाँ लक्षणा 
नामक व्यापार की आव्रद्यकता नहीं होती है । अथवा .यहाँ पर किसी प्रकार 
मुख्यार्थवाघ की कल्पना'भी की जा सकती है। नायक ने अचानक हो युवती 
से ऐसा विशिष्ट प्रइन क्‍यों कर दिया ? शुक्शाबक तो बिम्बफल का स्वाद लिया 
हो फरते हैं, उसके निमित्त इतचे महान्‌ तप की आवश्यकता क्या है ? इत्यादि 
प्रश्नों के उत्पन्न होवें. पर मुख्यार्थवाव हो जायगा ॥ इसके द्वारा नायिका का 
अतिशय सौन्दर्य रूक्ष्यार्थ के ख्प में गृह्दीत होगा इसका प्रयोजन होगा-चाटु« 
कारिता के समक्ष स्वकीय. अधरपान की अभिलापा को प्रकट करते हुए नायिका 
को उद्दौस कर उद्यत करना | यह प्रयोजन व्यण्जनाव्यापारगम्य है। इस भाँति 
बीच में लक्षणा को भो स्वीकार किया जा सकता है । ऐसी स्थिति में प्रथम भेद 
._ के समान ही यहाँ भी चार व्यापार हो जायेंगे ॥ फिर भी इस द्वितीय भेद को 
'पु्वलक्षणामुलक अविवज्षितवाध्यध्वनि से इस आधार पर पृयक्‌ किया जायगा 
“कि अविवक्षितवाच्य के उदाहरण में लक्षणा हो प्रमुख रूप से व्यञ्जनाव्यापार को 
हकारिणों थो किन्तु यहाँ सोन्दय से हो व्यज्भञूघ की प्रतोति होने से 'अभिषा” 
* तथा तात्पर्य” ये दो वृत्तियाँ प्रधानलूप से सहकारिणी है । 





प्रथम उद्योत: २०७ 


सध्य में ध्वनि के भेद दिखलाने का प्रयोजन-- 


ग्रन्थ के प्रारम्म में ध्वनिविरोधी तोन पक्षों को प्रस्तुत किया गया था--+ 
१, अभाववादी पक्ष, २, भाक्तवादी पक्ष तथा ३, अलक्षगोयतावादी पक्ष । यहाँ 
स्तक प्रवमपक्ष का खण्डन किया जा चुका है। बब शेष दोनों पक्षों का खण्डन 
किया जाना चाहिए था; किस्तु उसे न कर ग्रन्थक्रार घ्वनि के दोंनों भेदों का 
'प्रतिपादन करने लग गए । इपका कारण यह है कि इन उदाहरणों के आधार 
पर माक्तवाद तथा अलक्षणायतावाद का खण्डव सुलभ होगा । 

ध्वन्यालोक! - 
यदप्पुक्त भक्तिष्व॑निरिति, तत्पतिसमाधीयते -- 
भकत्या बिभति नैकत्व॑ रूपभेदादयं ध्वनि: । 

अयमुक्तप्रका रो घ्वनिर्भक्त्या नैकत्व॑ बिर्मात भिन्नहपत्वातु | वाच्य« 
व्यतिरिकस्याथंस्य वाच्यवाचकाभ्यां तात्पयेंण प्रक्रांशनं यत्र व्यज्भब« 
प्राघान्ये स ध्वनि: | उपचारमात्रन्तु भक्तिः 

जो यह कहा था कि भक्ति ध्वनि है उसका समाधान करते हैं-- 

यह उक्त | छर्इ, अथथ, व्यञ्ञना व्यापार, व्यद्भुचरर्थ तथा काब्य--इन पाँच 
प्रकारों मैं युक्त ] घ्वनि [ भक्ति अथवा लक्षणा से ] भिन्नलह्प होने के कारण 
भक्ति--[ लक्षणा के साथ ] अमेद [ एकत्व ] को प्राप्व नहों हो सकता हैँ ॥ 

यह रक्त प्रकार का [ पशञ्मविध ] घ्वनि [ लक्षणा से ] भिन्नरूप होने के 
कारण भक्ति अर्थात्‌ लक्षणा से अभिन्न नहों हों सकता है। वाश्पार्थ से भिन्न अथ 
को व्यज़ूघ की प्रधानता होते हुए जहाँ वाच्यवाचक द्वारा तात्पयंखप से प्रकाशित - 
“किया जाता है, उसको प्वनि” कहा 3जाता है । भक्ति तो मात्र उपचार का नाम 
है। [ अतएवं “ध्वनि! “भक्ति! रूप नहीं हो सकती है, उप्तसे भिन्न है। ] 

[ लोघनम्‌ ] 


गतएवो म्पोदाहरणपृष्ठ एवं प्रावतमाहुरित्यनुप्ताष्यं दुषयति | अय॑ भाव" 
अश्तिश्व ध्वनिश्चेति कि पर्याववत्तादूष्यप्तू रे क्षय पृथिवीत्वलिव पृक्षिव्या 
बग्यतो व्यावत हवर्मंब्यतवा लक्षगप्‌ ? उतरक्ाकइव वेवदत्तगुहश्य सम्तव्तात्रार 


अुपलक्षणम्‌ ? 
तप प्रयम पक्ष निराकरोति--प्रवत्या बिप्रतोति॥ उक्त अ्रकार इति 
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पस्चस्वर्थेषु योज्यम--शव्देष्थ व्यापारे ध्यद्धभय समुदाये ल । रूपभेद॑ दर्शयितु 
घ्वनेस्तावद्रूपमाहु-- वाच्येति । तात्प्येंण विश्रान्तिघामतया प्रयोजनत्वेनेति 
याघत्‌ । प्रकाशन घोतनमित्यर्थ: ॥ उपचारमात्रसिति ॥ उपचारोगुणवृत्ति- 
लेक्षणा । उण्चरणमतिशयितो व्यवहार इत्यर्थ/। मात्र शब्देने दमाह--यत्र 
लक्षणाव्यापारात्तुतीयावन्यश्चतुर्थः प्रयोजनद्योतनात्मा ध्यापारों वस्तुस्थित्या 
सम्पवस्नप्यनुपयुज्यमानत्वेनानाद्रियमाणत्वादसत्कल्पः । 'यमर्थमघिछृत्य/ इति 
प्रयोजनलक्षणम्‌ । तत्रापि लक्षणास्तीति फर्थ घ्वननं लक्षणा चेत्येक॑ तत्त्व 
स्यात्‌ 
झतएव दोनों [ ध्वनि के दोनों ] भेदों के उदाहरणों के पश्चात्‌ ही भाक्त- 
साहु:” इसका अनुवाद करके दूषित करते हैं । भाव यह है--'भक्ति और घ्वनि! 
क्या इस प्रकार शक्र, इन्द्र आदि पर्याय की भांति दोनों में ऐक्य अथवा अमेद है ? 
अथवा पृथिवी के प््‌थिवोत्व के सदृश अतिरिक्त के व्यावर्तक धर्मरूप होने के कारण, 
लक्षण है ? अथवा देवदत्त के घर के कौवे के सदृश सम्मवमात्र होने से उपलक्षण है ? 
उसमें प्रथमपक्ष का निराकरण करते हैं --भकत्या बिभति! इत्यादि--॥ “उच्त 
प्रकार? इस छाब्द को पाँचों अर्थों में लगाना चाहिए--शब्द में, श्र्थ में, व्यापार 
में, व्यज्धघ में मौर समुदाय [ रूप काव्य ] में । रूपभेद को दिखलावे के लिए 
ध्वनि के स्वरूप का कथन करते हैं--वाच्य से--। तात्पर्येण. का अर्थ है 
[ तात्पर्यरूप से ] विश्राम लेने का स्थान होने के कारण प्रयोजन रूप होने से । 
प्रकाशन का अर्थ है 'द्योतन” उपचारमात्र--। उपचार गुणवृत्ति, लक्षणा। 
उपचरण अर्थात्‌ अतिशयित, व्यवहार । मात्र शब्द से यह कह सकते हैँ--जहाँ 
तीसरे लक्षणाव्यापार से अतिरिक्त प्रयोजनद्योत्नछूप चतुर्थ व्यापार वस्तुस्थिति 
के साथ सम्मव होता हुआ भी उपयुज्यमान न होने के कारण आदर का पात्र न 
होकर नहीं के बराबर है । प्रयोजन का लक्षण यह है--जिप्त वस्तु को लेकर 
कोई प्रवृत्त हुआ करता है, वह प्रयोजन है ? [ यमर्थमधिक्ृत्य प्रवर्तते तत्प्रयोजनम्‌]. 
वहाँ भी लक्षणा है । इत भाँति वन” और लक्षण कैसे एक तत्व हो 
सकते हैं ? 
( आशुवोधिनी ) 
उपर्युक्त दोनों उदाहरणों में 'छक्षणा! का समावेश दिखलाया जा चुका है # 


प्रथम उद्योतः रण 


इसी फारण 'उस ध्वनि को कुछ लोग “भाक्त' [ लक्षणागम्य ] स्वीकार करते हैं + 
इस पक्ष का खण्डन किया जाता है । अभाववाद के ही समान इस भाक्‍तवाद के 
भी तीन विकल्प बनते हैं। उनमें प्रथम विकल्प यह है--( १ ) जब पूर्वपक्षो घट, 
कछछ आदि पर्यायवाची शब्द के सदृश भक्षित और ध्वनि को एक मानता है तब 
क्या भक्ति और घ्वनि एक हो वस्तु है? दोनों में परस्पर अभेद है । ( २) क्‍या 
भक्ति अथवा ध्वनि लक्षणा का लक्षण है ? इतरव्यावरत्तक अर्थात्‌ अन्य समान* 
जातीय अथवा असमानजातीय पदार्थों से भेद कराने वाले असाधारण घर्म को 
'छक्षणा' कहा जाता है । जैप्ते--'गन्त्रवती पुथिवी? गन्घवत्त्व पुथिवी का लक्षण 


* है। यह 'गन्धपुक्त होना रूप घ॒र्म पुथित्री में रहता है किन्तु उसे छोड़कर उसके 


समानजातीय एवं असमानजातीय अन्य किसी भी पदार्थ में यह धर्म नहीं रहा 
करता है | भ्रतएवं यह पृथिवी का लक्षण हुआ । पृथिवी एक द्रव्य है। उसके 
समानजातीय अप्‌, तेज, वायु, आक्राश, काल, दिक्‌ आत्मा ये < द्रव्य तया नवाँ 
द्रव्य पृथिवी है। वैशेधिक दर्शन ने इन नौ द्रव्यों को माना है । इन सभी में 
पृथिवी को छोड़कर “गन्धवस्त्व' किसी में रहता है । इसी भाँति पृथिवी के असमान- 
जातोय गुण, कर्म, सामान्य, विद्योष, समवाय आदि पदार्थ वैद्ेषिकाभिमत हैं । इनमें 
भी गन्ध नहों रहा करता । जतएव गन्धवत्त्व पुथिबी को समान एवं असमानजातोय 
पदार्थों से भिन्न करवे वाला पृथिवी का असधारण धर्म हैं। तएव यही लक्षण 
हुआ । तब क्‍या इसी भांति भक्ति अथवा लक्षणा भो ध्व्रनि का छक्षण है ? 
(३) कया भक्ति अपनो सत्तामात्र से ही ध्वनि का उपलक्षण हुआ करती है ? जिस 
भाँति कोआ अपनी सत्तामात्र से ही देवदत्त के घर का परिचायक्र हुआ करता 
है । दो व्यक्ति कहीं जा रहे थे एक ने दूसरे से पूछा-देवदत्त का घर कौन-सा है ? 
दूधरे ने उत्तर में कहा कि जहाँ वह कौआ बैठा है । यहाँ कौवे का बैठा होना 
देवदत्त के घर का परिचायक् हुआ । [ अतएव “काकवद” पद देवदत्त के घर 
का अन्य गुहों से विभेदब्रोध कराता है । इस भाँति वर्त्तमान व्यावत्तक धर्म को 
विश्ेषण अवरत्तमान व्यावत्तेंक घर्म को 'उपलक्षण” कहा जाता है । ] तब कया इंसी 
भाँति लछक्षणा भी ध्वनि की परिचायिका हैं । यही भाक्तवाद सम्बन्धी तीन विकल्प 
हैं। इनमें प्रथम पक्ष का निराकरण किया जा रहा है-- ; 

घनि एवं भक्ति दोनों में न तो एकरूपता अ्रथवा अभेदता ही है और न ये एक 
दूसरे के पर्याय हो हैं। ध्वनि” का प्रयोग पाँच शर्थों में होता है-( १ ) बाच्यार्थ, 
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(२) वाचक शब्द, (३) व्यज्जनाव्यापार, (४) व्यद्भबार्थ तथा (५) सबका समुदाय । 
इन पाँचों मर्थों में ध्वनि गौर लक्षणा में रूपभ्ेद होता हैं। इस रूपभेद को 
समझाने को दृष्टि से ध्व्यालोककार ने यहाँ पर ध्वनि का स्वरूप बतलाया है कि 
जहाँ पर .शब्द तथा अर्थ वाच्यव्यतिरिक्त किसी अन्य श्रर्थ को तात्पर्य द्वारा 
श्रकाशित किया करते हैं तथा उसी व्यज्भबार्थ की प्रधानता भो हुआ करती है 
उसे “ध्वनि” कहा जाता हैं। तात्पर्य के द्वारा कहने” का अभिप्राय यह है कि 
चक्‍ता के अभिप्राय की विश्रान्ति व्यज्जबार्थ में ही हुआ करतो है । इसलिए 

- विश्रान्ति का स्थान होने के कारण प्रयोजन के रूप में व्यज्भूघर्थ ही प्रकट हुआ 
करता है । प्रकाशन” शब्द का अर्थ है द्योतन! । 


अब “भक्ति” के बारे में सोच लिया जाय । “मंक्ति” मात्र “उपचार” है-- 
+उपचारमात्र” भक्ति: में उपचार शब्द का अर्थ गौण प्रयोग है । जो शब्द जि 
अथ में सद्भुंतित है उस अर्थ को छोड़कर उससे सम्बद्ध अन्य श्र को बोघन 
करना “उपचार” कहलाता है । ध्वनि उसे कहते हैं कि जहाँ व्यज्भुध का प्राघान्य 
हो । इस रूपभेद के कारण ध्वनि? और भक्ति, अभिन्न नहीं हो सकते हैं श्र न 
पर्यायवाचक हो । अतएवं ध्वनि और मक्ति का अम्नेद किसी भी दशा में संभव 
नहीं है । 
ध्वन्यालोक 
मा चेतद स्याद भक्तिर्लक्षणं ध्वनेरित्याह-- 
अतिव्याप्तेरथाव्याप्तेनं चासो लक्ष्यते तया ॥ १४ ॥ 
नैव भकत्या ध्वनिर्लक्ष्यते | कथम््‌ ? अतिव्याप्तेरव्याप्तेड्च । तत्राति- 
ज्याप्तिध्व॑निव्यतिरिक्तेषपि विषये भकते: सम्भवात्‌ । यत्र हि व्यद्भयक्ृत॑ 
महत्‌ सीष्ठवं नाल्ति तत्राप्युपवरितशब्दवुत्त्या प्रसिद्ययनुरोधप्रवर्तित- 
ड्यवहा रा: कवयो हज्यन्ते । यथा-- 
यह भक्ति ध्वनि का लक्षण भी नहों हो सकती है, यह कहते हैं-- 
अतिव्याष्ति और अव्याप्ति के कारग ध्वनि भक्ति से लक्षित भो नहीं हो 
सकतो है ॥ १४ ॥ 
ध्वनि भक्त का लक्षण भो नहीं. हो सकती है । क्‍यों ? अतिव्याप्ति और 
अव्याप्ति के कारण । उसमें अतिव्याप्ति इस कारण है कि ध्वनि से भिन्न विषय 
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में भी भक्ति [ लक्षणा ] हो सकती है। जहाँ व्यज़ुध के कारण विशिष्ट सुन्दरता 
नहीं आती वहाँ भी कबि प्रसिद्धिशश, उपचार श्रथवा गोणी शब्दवृत्ति के द्वार 
ष्यवहार करते हुए देखे जाते है। जैसे--- 

; [ लोचनम्‌ ] 


हितीयं पक्ष वृषयति--अतिथ्याप्तेरिति। असाविति ष्वनिः। तयेति 
सबतया । नमु प्वननमथश्यम्भावीति कर्ष तव्‌ बव्यतिरिषतो5स्ति विषय इत्याह- 
महत्सोष्ठवभिति ॥ क्रतएवं प्रयोजनस्यानावरणोयत्वाद्ध्यण्छफत्वेन न फृत्ये 
किश्विविति प्ाव: । मह॒वृग्रहणेन ग्रुणमात्र तड्भूवति॥ यथोक्‍तम्‌ू-- समाधि- 
रन्यधमंस्य बवाप्यारोपो जिव्षितः” इति वरयति। ननु प्रयोजनामावे कर्ण 
हथा ध््यवहार इत्याह- प्रसिद्ध धनुरोधेति । परम्परया तथंव प्रयोगात्‌ । 

[ धब ] द्वितीय पक्ष में दोष दिखलाते हैं:--अतिशथ्याप्ति होने से--यह अर्थात्‌ 
ध्वनि ।उससे श्रर्थात्‌ भक्ति से । मब यहाँ यह शरड्डभूश उत्पन्न होती है कि [ लक्षण 
मेंघ्वनन अवध्यम्भावी है, फिर ऐसी स्थिति में उसे ध्वनि से भिन्‍न विषय फैसे 
कहा जा सकता है। इसके उत्तर में कहते हँ--“महत्‌ सौष्ठवम्‌ इति” अर्थात्‌ 
अधिक सीष्ठव [ सौन्दय ] अभिप्राय यह है कि प्रयोजन के आदरणीय न होने के 
कारण व्यञ्जक होने से [ व्यञ्जना-व्यापार से ] कोई कार्य नहीं। “अधिक 
[ मह॒त्‌ ] छाग्द के ग्रहण से यह ज्ञात होता है कि वह [ व्यज्जञकत्व अथवा 
व्यञ्जना-व्यापार] गौण [प्रप्रधान] हो होता है । जैसा कि कहा भो गया है:--- 


, प्न्‍्य के [ प्प्रस्तुत के ] घमं का फहों पर जब आरोप विवक्षित हो तब समाधि 


[ नामका गुण ] कहते हैं, यह दिखलाते हैं । अब यह छाद्ढ॥ होती है कि प्रयोजन 
के अभाव में इस प्रकार का व्यवहार किस भांति होगा ? इस प्रकार कहते हैं:-- 
परम्परा से उसी प्रकार का प्रयोग होने के कारण । 
( शाशुवोधिनी ) 

अब भक्ति सम्बन्धों द्वितीयपक्ष का निराकरण , किया जा रहा है--भति* 
ण्याप्ति और अव्याप्ति के कारण यह [ घ्वनि ] उसके द्वारा लक्षित नहीं होती 
है। यहाँ 'यह' का अर्थ है 'प्वनि! तथा “उससे” का अर्थ है 'लक्षणा के द्वारा! । 
यहाँ पर यह प्रएन उत्पन्न होता है कि जब लक्षणा में स्वनि का होना आवश्यक है 
तब लक्षणा का विषय ध्वनि के अतिरिक्त - होना कैसे संभव है ? इसके उत्तर में 


३०२ ध्वन्यालोके 


कहते हैं कि प्रायः ऐसा भो देखा जाता है कि कवियों द्वारा कुछ ऐसे शब्दों का 
भी प्रयोग किया जाया. करता है कि जिनमें व्यज्ञना तो होती है किन्तु उसके 
कारण कोई विशिष्ट प्रकार का सौन्दर्य दृष्टिगोचर नहों हुआ करता है| कहने का 
तात्पर्य यह है कि लक्षणा में प्रयोजन की प्रतीति तो सर्वत्र हुआ करती है फिर भी 
ध्वनिरूपता को प्राप्त करने हेतु इस बात को आवद्यकता हुआ करती है कि 
उसमें किसी न किसी अंश में निगूढ़ता अवश्य रहें । परन्तु कुछ इस प्रकार के भी 
स्थल हुआ फरते हैं कि जिनमें प्रयोजन तनिक भी गुढ़ नहीं हुआ करता है । उन 
धाब्दों फे उपचार सम्बन्धी अर्थ में प्रयोग करने को प्रथा-सी चल पड़ो है तथा 
कविजन स्वाभाविक रूप में उन छाब्दों का प्रयोग करते चले आ रहे हैं किन्तु 
' श्रोताओं को उसमें चमत्कार का ज्ञान नहीं होता । 'अतएव ऐसे स्थलों पर ध्वनि 
का हो सकना संभव हो नहीं है। यदि यह लक्षण बना लिया जाय कि “जहाँ 
लक्षणा हो वही ध्वनि हो सकती है ।! ऐसप्तो स्थिति में लक्षणा होने के कारण 
उन प्रसिद्ध स्थलों पर भी ध्वनि का लक्षण चला जायेगा कि जहाँ नहों जाना 
चाहिए। यही है अलक्ष्य में कक्षण का चला जाना । एसी को “भतिव्याप्ति 
नामक दोष कहा जाता हैं। प्रयोजन के आदरणीय न होने के कारण बहाँ पर 
“व्यज्ञकता के द्वारा किसी प्रकार की आवश्यकता की पूर्ति ही नहीं होगी ॥ 'बार- 
'त्वमधिकम्‌” में “अधिक” दाब्द का अभिप्राय यह है कि ऐसे स्थलों पर “व्यज्जना' 
गुणीभूत [ अ्रप्रघान ] होकर “अल्ुर” का रूप घारण कर लिया करतो है। 
जैसा कि समाधि! नामक झलझ्भार का लक्षण करते हुए कहा भी गया है। जहाँ 


किसी अन्य घ॒र्म का कहीं दूसरी जगह आरोप कथित हो तो उसे “समाधि” कहा 
जाता है । जैते-- 


ध्वन्यालोक: 
परिम्ठानं॑_ पीनस्तनजधनसड्गादुभयत्त: 
तनोर्म ध्यस्पान्त: परिमिलनमप्राप्य हरितस्‌ । 
इदं व्यस्तन्यासं इलथभुजलताक्षेपबलनै:, 
कृशाडग्या: सन्‍्तापं वदतिविसिनीपत्रशयनस्‌ ॥ 
कमलिनी के पत्तों [ से निमित ] यह शयन [ दाय्या ] [ सागरिका के ] 
स्थूल स्तनों और जंघाओं के संसर्ग के कारण दोनों ओर मलिनता को प्राप्त हो 
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गया है और शरीर के मध्य | भाग का पत्तों के साथ स्पर्श न होने के कारण 
[ छण्या का ] यह भाग हरा बना हुआ है | शिथिल बाँहों के इतस्ठतः फेकने के 
कारण इसकी रचना अस्तव्पस्त हो गई है । इस भाँति कमलिती के पत्रों से 
निर्मित यह शय्या कृशाज्रो सागरिका के सन्‍्ताप को कह रहो है । 

यह इलोक रत्नावलीनाटिका से उद्वृत हैं । यह उत्त समय का वर्णन है कि 
जब सागरिका मदनशय्या को छोड़कर लताकुञ्ज से चली गई है । राजा विदूषक 
के साय उस कुज्ञ में प्रवेश करते हैं । उप मदनशय्या की दशा को देखकर राजा 

विदृषक से उस शय्पा का वर्णन करते हुए कह रहे हैं । 


[ लछोचनम्‌ ] 
बयं तु बम: प्रसिद्धियाँ प्रयोजनस्थनिगुतेत्ययं: । उत्तानेनापि रूपेण तत्प्रयो- 
चरूसल्लिगृढतांनियानवदपेक्षत इति भावः वदतोत्युपचारे हि स्फुटीकरणप्रति 
वत्ति: प्रयो्ननम्‌ । यद्यगृढ स्वशब्देनोच्येत, फिमचारुत्व॑ स्थात्‌ ? गूृढतया न । 
जा कि चारुत्वमधिकं जातम्‌ ? अनेनेवाशयेन वक्ष्ति-यत उत्त्यन्तरेण शक्य 
यदिति ॥ 
हम तो कहते हँ--प्रसिद्ध वह है जो प्रयोजन को अतिगूढता [ प्रकटरूपता ] 
है । भाव यह है कि उत्तान [ स्फुट ] रूप से प्रकाशित होता हुआ प्रयोजन कोष 
[ खजाने ] की भांति निगूढता की अपेक्षा करता हैं। “वदति” इस्तमें उपचार 
[ छक्षणा ] होने पर निसन्देह स्कुटोकरण को प्रतीति प्रयोजन है । यदि अनिगढ 
अथवा अप्रकटरूप से शब्दतः कह दिया जाता तो क्या अचारुत्व हो जाता अथवा 
गड़ अयवा अप्रकटछूप से वर्णन करने पर क्या चारुत्व का आधिक्य हो गया ? इसी 
अभिव्राय से कहेंगे -क्योंकि 'जो दूसरी उक्ति से अशक्‍्य होता है ।" इत्यादि । 


( आशुवोधिनी ) 
अब प्रदन यह होता है कि 'जब क़िसो अन्य अथे में अन्य शब्द के प्रयोग में 
कोइ प्रयोजन नहीं हुआ करता है तब उस प्रकार का प्रयोग किया ही क्‍यों जाता 
हैं?” इसके उत्तर में कहना है कि "किसी दुपरे अर्थ में दूसरे शब्द के प्रयोग को 
परम्परा चल पड़ा करतो है. जिप्रके कारण अभिप्रा के सदृश उप्त हो प्रकार का 
प्रयोग होने लगा करता है । 


झे०्ड घ्वन्यालोके 


हमारा तो कहना यह है प्रसिद्ध! का अर्थ ही यह है कि प्रयोजन का छ्पिः 
हुआ न होना ।” ध्वनि के स्थलों में भी प्रयोजन पूर्णरूप से अस्पष्ट नहीं हा! 
करता है। उसको इस रूप में प्रकट किया जाता है कि स्पष्टरूप में प्रतीत होने 
के सदृश हो जाया करता है । जिस भाँति कोष [ खजाने ] को छिपे हुए रूप में 
रखने की आवश्यकता हुआ करती है उसी माँति उसमें किसी न किसी अंद में 
निगृढ़ता अपेक्षित अवश्य. रहा करती है । 
अब “परिस्लानं!******हत्यादि उदाहरण को देखिए--कमलिनी के पत्तों से 
निर्मित्त शंय्या कह रही है [ वदति ]। इस वाबय में 'वदति” का .प्रयोग चेतन 
व्यक्ति द्वारा ही संभव हो सकता है । अचेतन दब्या कुछ कहने का काम नहीं कर 
सकती हैं। शतएव तात्पर्यानुपर्पत्ति द्वारा उसका यह श्र्थ कर लिया जाता हैः-- 
“ब्रकटयति' [ प्रकट कर रहा हैं । ]। 'वदति' का प्रयोजन है 'प्रकटन का ज्ञान 
यदि कवि द्वारा 'प्रकटयति' का ही प्रयोग कर दिया गया होता तब भी कोई अचारुत्व 
न हुआ होता । “वर्दातः इस उपचरित व्यवहार अथवा गूढ़रूप में वर्णन करने में 
किसी प्रकार का चारुत्वोत्कर्प का आधिवय भी प्रतीत नहीं होता ॥ अतएव चारुत्वो- 
.त्कर्ष का आधिक्‍य न होने के कारण यह कभी भी ध्वनि का विषय नहीं हो सकता 
है । किल्‍्तु भक्ति [ लक्षणा ] का विषय तो है हो । अतएव क्षतिव्याप्ति के कारण 
भक्ति को ष्वनि का विषय स्वीकार नहीं किया जा सकता है । अगली कारिका 
में यह स्पष्टरूप से कहा जायगा कि ध्वनि का विषय वहीं हुआ करता है कि 
जहाँ इस प्रकार की चारुता प्रकट हो कि जिसका प्रकट करना किसी अन्य उक्ति 
अथवा कथन से संभव ही न हो । 
घ्वन्यालोक: 


तथा-- 
चुम्बिज्जद असहुत्तं अवरुन्धिज्जई सहस्सहृत्तम्मि | 


विरमित्ष पुणरमिज्जइ प्रियोजणो णत्थि पुनरुत्तं ॥ 
[ शत्तकृत्वोध्वरुष्यते सहस्रकृत्वद्चुम्ब्यते | 
विरम्य पुना रम्यते प्रियोजनो पुनरक्तस्‌ ॥ ] 


उसी प्रकार“ 
प्रिय को सौ बार चुम्बन करते हैं, हजार बार क्वरोधन [ आलिजून ] करते 
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हैं, रु-एककर रमण करते हैं, फिर भी पुनरुक्त नहीं होता । 
तथा-- 
कुविआओ पसन्‍नाओ ओरप्णमुहीओ विहसमाणाओं । 
जह गहिओ तह हिअभ॑ं हरन्ति उच्छिल्तमहिलाओ ॥ 
उसी प्रकार-- हः 
खिधियानी, प्रसन्न, रुआसी अथवा हँसती, चाहे जिस रूप में ग्रहण करो, 
मनचली ओरतें दिल,हर लिया करतो हैं । 
[ लोचनम्‌ ] 
अवरुन्धिग्जइ आलिड्भघते । पुनशष्तमित्यनुपादेबता लक्ष्यते, उक्ता्थ- 
घ्यासम्भवात्‌ ॥ 
कुपिता प्रसन्ना अवरवितबदना विह॒सन्त्यः । 
यथा गुहीतास्तथा हृदय हरच्ति स्वेरिण्यो महिला: ॥ 
आत्र ग्रहणेनोपादेयता छक्ष्यते । हरणेत्र तत्परतस्थ्रतापत्ति: । 

. “अवरुन्धज्जई” का ञर्थ है अवरोधन करता है भर्थात्‌ आलज्जिन करता है । 
'पुनरुक्तम! इससे अनुपादेयता लक्षित होती है क्योंकि वचनरूप उक्त बर्थ [ ब्रिय- 
जन के अर्थ में ] अ्सम्मव है । # े 

इसी भांति स्वेरिणी स्त्रियाँ क्रोधित हों अथवा प्रसन्न हों, हँसती हुई हों 
अथवा रोती हुईं, जैसे भी चाहों [ सभी रूपों में | वे मन को हरण कर लिया 
करती हैं । 

यहाँ “ग्रहण” से उपादेयता तथा 'हरण” छे उसके परतन्त्र हो जावे की स्थिति 
लक्षित होती है । 

( आशुबोधिनी ) 

अब द्वितीय उदाहरण देखिये (प्रिय कभी भी पुनरुकत नहीं हुआ करता है? 
“अवरुन्धज्जई” का अथ॑ है 'आलिजून किया जाता है।” छाब्द अथवा वाक्य “पुन* 
रुक्‍त” हो सकता है किन्तु मानव कभो भी पुनरुक्त नहीं हो सकता है । अतएव 
उसका बाघ होकर लक्ष्यार्थ यह निकलता हैँ । कि--'प्रिय व्यक्ति कमी भी छतनु- 
पादेय नहीं हुआ करता है ।/” इस स्थरू पर “पुनरुषस्” कहने में ऐसा कौन-सा 
चारत्व है कि जो बनुपादेय” कहने में नहों शा सकता था । अतएव यहाँ 'बनु- 

२० घध्वू० 


३०६ घ्वन्यांछोके 


पादैयदा? रूप अर्थ लक्षित होने से अतिव्याष्ति के कारण भक्ति ध्वनि फा लक्षण 
नहीं हो सकती है । प् 

तुंतीय उदाहरण में 'यूहीता” पद से 'उपादेयता” तथा “हरस्ति? पद द्वारा उनकी 
धाघीनता छक्षणा -द्वारां बोधित होती है। वस्तुततः ग्रहण. तो किसी वस्तु का 
किया जाया करता है। महिलायें प्रहण नहीं की जा सकती हैं । इसी भाँति 
"हरण” भी किसी मूर्त द्रव्य का हुआ करता है, हृंदय [ममूर्त] का नहीं | घतएव 
लक्षणा द्वारा उपयुक्त अर्थ बोधित हो रहे हैं। अतएव यहाँ लद्षाणा है। यहाँ भी 
घ्वनि का कोई अवसर नहीं है, अतएवं यहाँ भी छतिब्याप्ति है । इस प्रकार 
भक्ति घ्यनि का लक्षण नहीं हों सकती है । ः 


ध्वन्यालोक: 
त्था-- 
अज्जाए पहारो णवलूदाए दिण्णो पिएण थणवट्टे । 
सिउमो बि दूसहो जाओ हिए सवत्तीणस ॥ 
भआार्यावा: प्रहारो नवछतया दत्तः प्रियेण स्तनपृष्ठे । 
भुदुको5पि दुस्सह इव जातो हृदये सपत्नीनाख ॥ ] 
तथा-- - 


परार्थे य: पीडामनुभवति भड्गेअपि मघुरो 
मदीयः सर्वेषामिह खलु विकारोध्प्यभिमतः | 
न सम्प्राप्टी वूद्धि यदि स भुशसक्षेत्रपतितः 
किसिक्षोदोषोध्सौ न पुनरगुणाया मरुभुव३ ॥ 
नयी नवेली होने से कनिष्ठा पत्नी के स्तनों पर दिया हुआ प्रिय [ नायक ] 
छा मुदु प्रहार भी सपत्नियों के हृदय के लिए दुःसह हो गया । 
जो दुधरों के लिए पीड़ा [ रस निकालवे के लिए यन्त्र में पीड़ित होने ] 
का अनुभव किया करते हैं, जो तोड़ लिये जाने पर भो मघुर हो बना रहा कर्ता 
है, जिसका विकार [ रस ] सभी को अष्छा लूगा करता है ऐसा ईख [ इक्षु ] 
बदि रेतोछी अथवा ऊसर भुभि में पड़कर बढ़ न सका तो यह क्या ईख का दोष 
अजबवा अपराध है, गुणरहित मरुभुमि का [ दोष ] नहीं ? 
इत्यन्रेक्षुपक्षेब्नुमवतिक्चब्द! । न चेवंविधः कदांचिदपि ध्यनेविषय: | 
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यहाँ ईख के पक्ष में अनुभवति” [ अनुभव करता है ] इस शब्द में छक्षणा 
ज्होती है, ध्वनि नहीं। इस प्रकार का प्रयोग कभी भी च्वनि का विषय 
“नहीं हो सकता ॥। १४ +॥॥ 
[ छोचनम्‌ ] 
तथा--अज्जेति । कनिष्ठन्नार्याया: स्तनपृष्ठे नवरूतया कास्तेनोंचितक्कीडा« 
योगेन सृढुको$पि प्रहारों दत्तः सपत्वीनां सखौसाग्यसूचक्क तत्कीडासंविश्लाण- 
-सप्राप्तानां हृदये दुःखहो जातः, म्ृदुकत्थादेव । अन्यस्थ बत्तो जृदुः प्रहारोध्न्यस्य चल 
'सम्पच्चते । दुश्सहुश्च थ्ृदुरपीति चित्रमु॥ दानेबात्र फलवत्त्व लूदयते ॥ 
उसी प्रकार--भार्या । छोटी भार्या के स्तनपृष्ठ में नवछता के कारण प्रिय 
'कै द्वारा उचितक्रीडा के सम्बन्ध से कोमल मी दिया हुआ भ्रहार सौभाग्य के 
सूचक क्रीडा के संविभाग को नहीं पाई हुईं सौतों के हृदय में दुःसहं हो गया, 
कोमल होने के कारण ही । दूसरे को दिया हुआ कोमल प्रहार दूसरे को प्राप्त 
होता है । मृदु होते हुए भी दुःसह है, यह आइचये है । यहाँ [ प्रहार के ] दाव 
: श्रथवा दिये जाने से फलवत्त्व [ सफल होना ] लक्षित होता है । 
तथा --परा्धेति-- यद्॒पि श्रस्तुतमहापुरुषापेक्षयानुप्रणति झब्दों सुख्य 
'एब, तथाप्यप्रस्तुते इक्षो प्रशस्थमानरे पीडाया बनुण्नवनेनातम्भवता पींडाणर्थे 
हृप्ष्यते; तच्च पीड्यमानस्वे पर्यकस्यति । 
नन्वस्त्यत्ष प्रयोजन तत्किमिति न ष्वन्यत इत्याघ्ाहुघाह--न चेंबंजिण 
'इति ॥ १४ !॥ 2 
उसी प्रकार--दूसरों के लिए--। यद्यपि प्रस्तुत महापुरुष को बपेक्षा 
“अनुभवर्ति' [ अनुभव करता है ] शब्द मुख्य ही है तथापि अप्रस्तुत 'ईख” को 
“प्रशंसा किये जाने पर संभव होते हुए पीड़ा के अनुभव से पीड़ा से युक्त होना 
“लक्षित होता है तथा वह पीडश्चमान होने .में पर्यवसित होता है । 
यहाँ यह शंका उत्पन्न होतो है कि यदि यहाँ प्रयोजन है तो वह घ्वनित क्‍यों 
नहीं होता है ? इसके समाघान में कहते हैं--हस प्रकार का--॥॥ १४ ॥ 
( णाशुबोधिनी ) 
चतुर्थ उदाहरण. में--प्रियलम ह्वारा. अपनो छोटी भार्या के स्तनपुष्ठ पर 
<चित क्रीडा के प्रसज़ में अपनी छोटो स्त्री के नये होवे तथा कोमल होबे का 


३०८ घ्वन्यालोके ' 


विचार करते हुए अति कोमल प्रहार क्या गया था किन्तु फिर भी जिन सपत्िये: 
ने सौभाग्यसूचक इस क्रीडासंविभाग को प्राप्त नहीं कर पाया था उनके लिए उक्त 

कोमल प्रहार भी असह्य हो गया । यहाँ पर कोमल प्रहार तो अन्य पर किया 

गया तथा उसका प्रभाव किन्‍्हीं अन्यों पर पड़ा । इस दृष्टि से यहाँ पर 'असज्ज ठि! 

नामक अलब्धार है । यह भी बड़े आइचये का विपय-: है कि प्रहार तो कोग्ल था, 

किन्तु वह असह्य हो गया । यह विरोधाभास है । दत्त: यह रूप 'डुदाब दावे” 

धातु से बना है । “स्वस्वनिवृत्तिपूवक परस्वत्वोत्पादानं दानम्‌” अर्थात्‌ किसी 

वस्तु पर से अपने अधिकार को हटाकर किसी अन्य के अधिकार को स्थापित कर 
देना “दान! कहलाता है | दान का यह अर्थ यहाँ पूर्णतया अलज्जत है तथा प्रति- 

फलितरूप अर्थ को लक्षणा द्वारा बोधित कराता है | यहाँ भी ध्वनि के अभाव में 

लक्षणा होने से अतिव्याप्ति है। अतएवं भाक्त [ लक्षणा ] ध्वनि का, हक्षण 

नहीं हो सकती. है । 

इसी भाँति--पंचम उदाहरण में भी-- 

“ईंख इतने अधिक गुणों से युक्त होने पर भी मरुस्थल में वृद्धि को प्राप्त न 
हो सका! यह अभ्रस्तुत अर्थ है । इससे यह प्रस्तुत अर्थ निकलता है--यदि कोई 
सज्जन व्यक्ति किसी गलत स्थान पर पहुँचकर अपनी उन्नति न कर सके तो 
इसमें उस सज्जन व्यक्ति का क्या दोष है ? इसमें तो उस स्थान का ही दोष है। 
इस स्थान पर 'अनुभवति' शब्द लक्षक है । और इस पद का मुख्य अर्थ असद्भृत 
होने के कारण लक्षणा द्वारा पीड्यमानत्व का ज्ञान कराता हैं । किन्तु यहाँ 
व्यज्जंध भर्थ की प्रधानता नहीं है, अतएव यहाँ ध्वनि भी नहीं है। ध्वनि के 
अभाव में भी यहाँ भक्ति [ लक्षणा ] है । अतएव-यहाँ पर “साध्याभाववद्वृत्तित्व! 
रूप अतिव्याप्ति है जिसके कारण भक्ति ध्वनि का लक्षण नहीं हो सकती है। 
अब यहाँ पर यह प्रदन उत्पन्न होता है कि जब यहाँ पर भ्रयोजन को विद्यमानता 
है तो फिर घ्वनि क्यों स्वीकार नहीं की जा रही है ? : 

इसके उत्तर में कहते हैं-- उपर्युक्त विषय में उ्यद्धधार्थ को महत्वपूर्ण न होवे 
के कारण दसे ध्वनि कहा जाना संभव नहीं है । अग्रली १५ वीं कारिका में यह 
बतलाया जा रहा है कि व्यज्भुधारथ की सत्ता में भी ध्वनि क्यों वहीं होती है ? 

ध्वन्यालोकः 
यत:- 
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उक्त्यंतरेणाशकरष.. यत्‌॒तच्चारुत्व॑ प्रकाशयनु ॥ 
शब्दों व्यञ्जकतां बिश्रद्‌ ध्वन्युक्तेविंषयोीभवेत्‌ ॥ १५ ॥ 

: जिस चारुत्व का किसी दूसरी उक्त द्वारा प्रकाशन नहीं किया जा सकता हैँ 
“उसको प्रकाशित करवे वाला, -्यज्ञनाव्यापार से युक्त शब्द ही व्वन्ति कहलाने 
'का अधिकारी हो सकता है ॥ १५ ॥ 

मत्र चोदाह॒ते विषये नोवत्यन्तराद्वयचारुत्वव्यक्तिहेतु: शब्द: ॥१५॥ 
और यहाँ ऊपर उद्घृत उदाहरणों में कोई शब्द किसी अन्य शक्ति द्वारा 
. भ्रशक्‍्य चारुत्व की व्य्जना का हेतु नहीं है । [ अतएवं ध्वन्ति का विषय भो 
नहीं है । ] 
[ लोचनम्‌ ] 
यत्र उउः्यस्तरेगेति । उबत्यन्तरेण धवन्यतिरिक्तेन स्फुटेन शब्दा्थेव्यापार« 
विशेषेगेत्य वें! । शाब्३ इति पत्चस्वर्यष्रु योज्यम्‌ । ध्वव्युक्तेविषयीमवेदिति-- 
“धवनिशब्देनोच्यत इत्यथं: ॥ उदाहृत इति । वदतोत्यादौो॥ १५॥ 
वर्यो कि--अन्य उक्ति से--। अन्य उकित से अर्थात्‌ ध्वनि से अतिरिक्त स्फुट 
धब्द और अर्थ के व्यापारविशेष के द्वारा | 'शब्द' को पांचों अर्थों में जोड़ा 
जाना चाहिए । 'स्वनि” इस झाक्ति का विषय होता है---। भर्थात्‌ ध्वनि! शब्द 
द्वारा कहा जाता है । उदाहुत**"। बदति! इत्यादि में । 
( आशुवोधिनी ) 
प्रस्तुत कारिका द्वारा यह स्पष्ट किया गया है कि व्यज्भबार्थ की विद्यमानता 
में भी "प्वनि' क्‍यों नहों हुआ करठी है ? साथ ही यह भी बतलाया गया हैं कि 
कौन सा झब्द ध्वनि! का विषय हो सकता है । “दूसरी शक्त के द्वारा' कहे का 
शरभिप्राय यह हूँ क्रि जिस सौन्दर्य को कोई शब्द मात्र ध्वनि के आधार पर ही 
अभिश्यक्त कर सके । विशिष्ट प्रकार के वाच्य तथा वाचक क्षे द्वारा वह सौन्‍्दय 
प्रकट न किया जा सकता हो, ऐसा ही शब्द च्वनि का विषय हुआ करता है । 
इस स्थल पर 'शब्द' के पाँचों अर्थों को लेना भावश्यक है । 'बब्यते! अर्थात्‌ 
जिसका कथन किया जाय बर्थात्‌ 'अर्थ' | शब्यते अनेन! जिसके द्वारा कथन किया 
जाय अर्थात्‌ 'शब्द' । “शब्दनं दाब्द:? अर्थात्‌ वृत्ति श्रयवा व्यापार । “शब्यते” जो 
अकट किया जाय अर्थात्‌ व्यद्धन-अर्थ । इन सभी का समुच्चय । इस भाँति ये 














किसी अन्य श्रकार से उसके चारुत्व का कथन किया जाना संभव न हो । ्व्तिः 
उक्ति का विषय हुआ करता है? का आशय है कि ध्वनि! दाब्द के द्वारा कित 
हुआ करता है । 'उदाहृतः' से अभिप्राय है कि ऊपर उद्घुत उदाहरणों में अर्थात्‌ 
“बवदति” आदि में । 
३॥| घ्वन्यालोक: 
किज्च- 
रूढा ये विषयेष्त्यत्र शब्दा: स्वविषंघादपि ॥ 
लावण्यादा: प्रयुक्तात्ते न भवन्ति पद ध्वने: ॥॥ १६ ॥ 
ओर भी-+- 
जो “लावष्य” आदि शब्द अपने विषय [ लवणयुक्‍तत्व अर्थात्‌ नमक से युक्त 
होता ] से भिन्न सोन्‍्दर्य श्रादि अर्थ में रूढ़ [ प्रसिद्ध ] है, के भी श्रयुक्त होवे 
पर ध्वनि के विषय नहीं हुआ करते हैं ॥ १६ ॥ 


तेषु चोपचरितशब्दवृत्तिरस्तीति | तथाविधे च विषये क्वचित्सम्मव 
लनपि ध्वनिव्यवहार: प्रकारान्तरेण प्रवर्तते । न तथाविघशब्दमुखेन । । 

उन [ लावण्य श्रादि शब्दों ] में उपचरित गौणोी !शब्दवृत्ति तो है [ किन्तु | 
ध्वनि नहों है ] । इस माँति के उदाहरणों में यदि कहीं घ्वनि-व्यवहार संभव भी 
हो तो वह उस भाँति के [ छावपण्य, आनुलोम्य, प्रातिकूल्य आदि ] शब्द द्वारा. | 
नहीं अपितु प्रकारान्तर से हुआ करता है ॥ १६ ॥ 

[ लछोचनम्‌ ] 

एवं यज्र प्रयोजन सद॒पि नावरास्पदं सत्र को घ्वननण्यापार हस्युण्त्वा | 
घन्र भूलत एव प्रयोजन नाघ्ति, भवति छोपजारस्तत्रापि को ध्यननष्यापार 
इत्याहु--क्षिण्चेति | छादष्याघ्या ये धाब्दा: स्वविषयाल्लवण रश्पसयुष्तस्थाबेः 


स्वार्षादन्यत्र हबत्वादो रूढा। हावत्वादेव त्रितवसाह्निष्यपेक्षणण्यवघानशून्याः ॥ 
घबाहु-- 


३१० ध्वल्यालोके 
वाँचों ही ध्वनि के स्वरूप को घारण किया करते हैं, उसी स्थिति में कि धक 


इस भाँति जहाँ प्रयोजन होते हुए होने पर भी आदरास्पद नहीं है बहाँ 
कौन घ्वननब्यापार होता है? यह कहुकर जहाँ मूलत: प्रयोजन होता ही नहीं है 
किन्तु उपचार होता है वहाँ भी कौन घ्वननब्यापार है ? यहे कहते हँं---किष्म्थ' 
ओर भी | 'लायण्ट” श्रादि जो छाब्द 'लद॒णरप्त से युवत होना' आदि अपने बिषय/> 
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रूप स्वार्थ से अन्यत्र हुच्त्व शर्थ आदि में रूढ़ हैं, और खूकु होने के कारण ही 
तितय [ अर्थात्‌ दोनों मुख्यार्थत्राघ, मुख्यार्थयोग तथा प्रयोजन ] के सन्विधाव की 
शपेक्षारूप व्यवधान से रहित हैं । जैसा कि कहा है-+- 


( आछुबोधिनी ) 

अभी तक यह बतलाया जा घुका है कि जहाँ भो रक्षणा में प्रयोजन की 
श्रभिव्यक्ति तो होती है किन्तु चारुत्व की दृष्टि से उसकी कोई उपयोगिता न 
होने के कारण वह अभिव्यक्ति निर्ँंक हो जाया करती है । श्रब आगे यह स्पष्ट 
किया जा रहा है कि कुछ स्थल ऐसे भी हुआ करते हैं कि जहाँ लक्षणा तो 
होती है किन्तु प्रयोजन होता ही नहीं । इस भाँति लक्षणा के दो भेद हो जाया 
करते हँ-- (१) रूढ़ा और (२) प्रयोजनवती । इन दोनों में से प्रथम मेद में भमक्ति--“ 
छक्षणा तो होती है किन्तु प्रयोजनरूप व्यज्रुध अथवा ध्वनि का अभाव रहा 
करता है । द्वितीय भेद प्रयोजनवतोी बोध लक्षणा में प्रयोजन तो रहा करता है और 
वह व्यज्भय होता है किन्तु उसका बोध लक्षणा से न होकर व्यज्जना द्वारा हुआ 
करता है । अतएव भक्ति [ लक्षणा ] ध्वनि का लक्षण नहीं हो सकती है । इसी 
का प्रतिपादन क्रमशः १६ वीं तथा १७ वीं कारिकाओं में किया गया है-- 


[ लोचणनम ] 
'निरूढा: छक्षणाः काश्चिट्सामर्थष्यादभिषानवत्‌ ॥' इति ॥ 

ते तस्मिन्‌ स्वविषयादब्यत्र प्रयुक्‍्ता अपि न घ्वने: पर्व लवन्ति, ना सत्र 
घ्यनिष्यवहार: । उपषरिता शब्दस्थ बूृत्तिगोणी; लाक्षणिकी चेत्यूर्थ: ॥ आदि- 
ब्रहणेनानुलछोम्यं प्रातिकूल्य सब्रह्मचारीत्येबमादयः दाब्दा ऊाक्षणिका गृह्यन्ते ॥ 
लोम्मासनुगतमनुलोमं सर्दनम्‌ । कूलस्ण भ्रतिपक्ष तया स्थित ज्ोतः प्रतिष्कूलयण ४8 
तुल्यगुर: सबह्वणा' जारी इलि मुख्यों जिषय: ॥ -अन्यपुनरुपचलरित एथ ॥ न चाजआ 
प्रयोधन किब्धिदुिश्य/रूक्षणा प्रवुत्तेति न तद्गिषयों ध्वननव्यवहार। ॥ 


लनु 'वेवडिति लुणाहि पलुत्रश्मिगशिज्याल्यणुज्व रू शुमश्फिल्लपरण्या 
(? ) इत्पादी लावण्याबिशब्बसल्षिधानेइस्ति प्रतोषमानाधिव्य क्ति:; सत्य, साइ 
तु न छावण्यवाब्यात्‌ ॥ भषि तु समग्रजाक्यार्थप्रतीत्यनन्तरं घ्लननण्यापारादेजव ॥ 
अन्र हि ब्रियतथामुलस्थेत समस्ताह्माप्रकाधकस्यं ब्यव्यल इत्य्छ॑ बहुला ॥ 














शे१्२ ध्वन्याछोके 


तबाह -- प्रकाशम्तरेजेति । व्यज्जरत्वेनेव । न तृपथर्हिक्ावण्यादिशम्दध्रयोगा- 
दित्यर्ष! ॥ १६ ॥ 

“कुछ निरूढ़ लक्षणाएँ प्रयोग की सामर्थ्य से अभिषान के सहृश हुआ करतो 
हैं ।” वे [ छावण्य शादि प्रयोग में आये हुए हाबद ] अपने विषय से भ्रम्यत्र 
प्रयुक्त होकर भी धवनि के विषय में नहों हुआ करते हैं। उनमें ब्वनि का व्यवहार 
नहीं हुआ करता है | उपचारिता शब्द-वृत्ति गौणी है मर्धात्‌ लाक्षणिकी । आदि! 
शब्द के ग्रहण किये जाने से 'आनुछोम्य, “प्रातिकूल्य”, 'सम्र ह्याचारी” इत्यादि प्रकार 
के लाक्षणिक शब्द गृहीत होते हैँ । लोमों का अनुगत्‌ अनछोम है अर्थात्‌ मर्दन । 
[कूल ( तट ) के प्रतिपक्ष होकर स्थित स्रोत “प्रतिकूल” होता है। तुश्यगुरु सबरह्म- 
चारो | हस प्रकार मुश्य विषय है। द्वितीय तो उल्चरित ही हैं । यहाँ किसी 
प्रयोजन को उदिष्टि करके लक्षणा प्रवृत्त नहों है । झतएव तद्विषयक-घ्यननग्यापार 
गहों है । न्‍ 

[ शस्भरा--) “देवडिति' ह॒ृत्यादि में 'लावण्यः इत्यादि छाब्द को मत्रिधि में 
प्रतोयमान की अभिव्यक्ति है ? [ उत्तर --) ठी$ है, किन्तु यह [ अभिव्यक्ति ] 
“लावण्य” जब्द द्वारा नहो होतो है अपितु सम्पूर्ण वाक्‍्यार्थ की प्रतीति के पद्चात्‌ 
ध्वननव्यापार से हो होतो है। इत स्थल पर व्रियतमा के मुश् का हो सम्पूर्ण 
दिश्ञाओं का प्रक्राशकत्व ध्वनित होता है। दस भांति अधिक कहने की क्‍या 
आवश्यकता ? क्रतः कहते है :--'प्रकारान्तर से--! अर्थात्‌ व्यण्जनाब्यापार से 
हो उपचरित 'लावष्य” आदि दाबद के प्रयोग द्वारा नहीं [ घ्वनित होता है। | 

( भाशुवोधिनी ) 

6 गम्द का छर्थ-बोष कराने में मुश्य व्यापार “अभिषरा' हो हैं । किन्तु कहों- 
कही मुख्यार्थ का त्यागकर उससे सम्बद्ध किसो अन्य अर्थ में भी धाब्दों का प्रयोग 
करना होता है । ऐसे प्रयोगों में कोई न कोई विशिष्ट कारण अवधय हुआ करता 
है । ये कारण दो प्रकार के हुमा करते हैं--(१) रूढ़ि और (२ ) विशेष प्रयो 
जन । रुढ़ि का अर्थ है प्रसद्धि । इस रूढ़ि के उदाहरण हैं :--छावष्य, आनु- 
छोम्य, प्रातिकूल्य इत्यादि शब्द | 'छबणस्यथ भावों रावष्यम्‌” अर्थात्‌ लवण का 
माव अथवा रूवण से युक्त होने का ही नाम 'लावष्य' है । यंही इसका मुझ्ल-शर्थ 

है । छूबण से युक्त वस्तु प्रिय हुमा करतो है । इसी समागता के आधार पर इस 





प्रथम उद्योततः शे१शे 


शब्द का प्रयोग सौन्दर्य के अर्थ में होने छगा । 'लावण्य” आदि शब्द अपने विषय 

लबणरसयुक्त आदि का त्यागकर अपने अर्थ से भिन्‍न 'सौन्दर्य” आदि अन्य आर्यों 
में रूढ़ि अर्थात्‌ प्रसिद्ध हो गये । चूँकि ये अन्य आर्यों में रूढ़ हो जाते हैं मतएव 
इनमें लक्षणा की तोनों बातें [ अपने अर्थ का बाघ, उससे सम्बद्ध अन्य झ्र्थका 

मान लेना तथा रूढ़ि और प्रयोजन में से किसो एक का होता ] लागू नहीं हुआ 

करती हैं | जैसा कि कहा भी हैं कि-- कुछ निगूढा लक्षणायें प्रयोग की सामथ्य से 

अभिषा के सदृद्य हो गई हैं ।” ये लक्षणायें अपने से भिन्‍त उस लक्ष्यार्थ में प्रयुक्त 

अवश्य होती हैं किन्तु फिर भी वे ध्वनि का स्थान नहीं ग्रहण करती हैं । कहते * 
'का तात्पर्य यह है कि उनमें ध्वनि! का व्यवहार नहीं हुआ करता है । 

[ इसी भांति 'लोम्तामनुकूलं? अनुलोममर्दनमृ, शरीर के रोमों के झनुकूछ 
मालिश (मर्दद। है । पैर में मालिश करते समय यदि मालिश नीचे से ऊपर की 
ओर को जाय तो उस्ते अनुलोम म्दंत न कहा जाकर प्रतिलोममर्दन ही कहा 
जायगा । अतएवं 'अनुलोम” का भर्थ हुआ रोमों के अनुकूल मर्दत ।: इसी भाँति 
नदी को धारा कुछ अर्थात्‌ किनारे को काट दिया करती है । अतएवं कुछ 
[किनारे] के प्रतिपक्ष विराधीरूप होने के कारण 'अ्रतिकूछ” कहलाती है । इस्तीभाँति 
सहाध्पाप्री एक गुरु के पास अध्ययन करनेवाले दो ब्रह्मचारियों को 'सब्रह्मचारी' 
'कहा जाता होगा, बाद में इसका श्रयोग समान गुण रखने वाले व्यक्ति के छिए 
होने छगा । यद्यपि ये सभी अर्थ उत शब्दों के व्राभ्याथं नहों है, फिर भी बहुल 
अयबोग के कारण ये शब्द उन अथों में रूढ़ हो गये हैं । अतएवं ये रूढ़ि लंक्षणा 
के उदाहरण होते हैं । इनमें भक्त अथवा लक्षणा तो होती है किन्तु व्यज्भघ का 
अभाव होने के कारण व्यद्भधप्राधान्यरूप ध्वनि नहीं ।- ] 

यहाँ पर यह शड्डु उत्पन्न होती है कि 'लावण्य/ झादि पदों के प्रयोग में भी 
व्यज्भध-बध॑ को प्रतःति हुआ करतों है । जैसै--'देवडितिलुणाहि--' इत्यादि में 
/छावष्य शब्द के होने पर भो प्रतोयमान अर्थ की अभिव्यक्ति होतो है। 

इस दद्भूु का उत्तर यह हूँ कि यह ठीक हैं क्ि ऐसे स्थलों पर 'छावण्य' 
आदि पदों के द्वोते पर भी प्रतीयमान अर्थ की अभिव्यक्षित होती हैं । किन्तु यहाँ 
प्रतीयमान अर्थ की प्रतीति होने पर भो यह प्रतीति 'लावण्यः पद के द्वारा नहीं 
होती है अपितु प्रकारान्तर से ही होती है भर्थात्‌ व्य्जनाव्यापार द्वारा ही । इससे 
यह स्पष्ट द्वो गया कि रूढ़ा लक्षणा में व्यज्भघाथे नहीं हुआ करता है ! 








ध्वन्यालोक: 
अपि च-- 
मुख्यां वुरत्ति परित्यज्य गुणवृत्त्या<र्थदशनस्‌ । 
यदुद्ठिष्य फल तत्र शब्दो नैव स्खलद्॒गत्ति:॥॥ १७ ॥ 


तत्र हि चारुत्वातिशयविशिष्टाथप्रकाशनलक्षणे प्रयोजने कर्तंव्ये यदि 
शब्दस्यामुख्यत्या तदा तस्य प्रयोगे दुष्टतैव स्थात्‌ । न चेवघ ॥ १७॥ 

और भी-- 

जिस [ हैत्यपावनत्वादि ] फल को लक्ष्य में रखकर [गज्जायां घोषः इत्यादि 
वाक्यों में ] मुख्य [ अभिष्रा ] वृत्ति को छोड़कर गुणवृत्ति [ लक्षणा ] द्वारा बर्थ 
का बोध कराया जाता है, उस फल का बोधन करने में शब्द बाघितार्थ [ स्वलद 
गति: ] नहीं है ॥ १७ ॥ भ: 

उम्त चारत्वातिशंयविशिष्ट अर्थ के प्रकाशनरूप प्रयोजन के सम्पादन में यदि 
जब्द गोण [ बाघितार्थ ] हो तब तो उस शब्द का प्रयोग दूषित ही होगा । 
परन्तु ऐसा नहीं है । ५ 

[ लोचनम्‌ ] जि 

एवं यत्र यत्र भक्तिस्तत्र तन्र घ्वनिरिति तावन्नास्ति | तेन यदि 7 
लक्षणं तदा प्क्तिसप्निघौ सदंत्र ध्वनिव्यवहार: स्यादित्यतिव्याप्तिः ॥ अब्पुप- 
गम्यापि बूमः--झवतु यत्र यत्र भक्तिस्तत्र सत्र घ्वनिः। तथापि यदह्विषयो 
लक्षणाव्यापारो न तद्विषयों घ्वननव्यापार: | न च॑ सिन्नविषययोर्घसंधर्मिभाव३, 
घ॒र्मं एबच लक्षणमित्युच्यते । तत्र लक्षणा तावदमुख्याथंविषयों व्यापारः । घ्वनंन 
घ प्रयोजनविषयम्‌ । न च तहिषयो5पि द्वितोयो लक्षणाव्यापारों युक्त;, लक्षणा- 
घामग्यप्नावादित्यपरिप्रायेणाह--अपि चेत्यादि । मुरुयां वृत्तिमम्रिधाध्यापार 
परित्यज्य परिसमाष्य गुणदृत्त्या लक्षणारूपयायं स्यापुख्यस्य दर्शनम्‌ प्रत्यायना, सा 
घर्फल कर्मधृर्त प्रयोजनख्पमुदिश्य क्ियते, तत्र प्रथोजने ताथत्‌ डितीयो 
व्यापार:। न चाध्तो लक्ष्यणंव; यत:ः स्खलन्तो बाघकव्यापारेण विधघुरीक्षियमाणा 
गतिरवरोधनशक्तियंत्य शब्दस्य तबोयो व्यापारों लक्षणा | न छ॒ प्रयोजन" 
सवगमपयत: शब्दस्य बाघकयोर्ग: । तथाप्तावे तत्रावि निमित्तास्तरस्थ प्रयोजना- 
न्तरस्य जान्वेषणेनानवस्थानांत्‌ ॥ तेवाय॑ लक्षयलक्षणाया न विषय इति भावः ४ 
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इस भाँति जहाँ जहाँ भक्ति है वहाँ वहाँ ध्वनि है, ऐसा नहीं | अतएव ध्वनि 
का यदि भक्ति लक्षण है तब तो भक्ति के समीप सर्वत्र ष्वनि का व्यवहीर हो 
जाएगा । [ पर-होता नहीं है । ] करत: बतिव्याप्ति [ लक्ष्य में लक्षण की 
जाना ] होगी । [ ऐसा ] स्वीकार [ मानकर ] करके भी कहते हैं--जहीं जहाँ 
भक्ति है, वहाँ वहाँ ध्वनि हो, फिर भी लक्षणाव्यापार जिस विषय का है उस 
विषय का सख्वननव्यापार नहीं है । भिन्न विषय वाले दो पदार्थों का घर्मधर्मी भाव 
नहीं हुआ करता है । गौर घर्म ही “लक्षण” भी कहा जाता है । उसमें लक्षणा ठो 
मुख्याथंविषयक ष्यापार है और छ्वनन प्रयोजनविषयक व्यापार । उसके विषय 
लक्षणाब्यापार को प्रयोजनविषयक मानना उचित नहों है क्‍योंकि लक्षणा 
[ मुख्यार्थथाघ भादि ] सामग्री का अमाव है । इस अभिप्राय से कहते दें :+ 
भी । मुल्यवृत्ति अर्थात्‌ अभिषाव्यापार को छोड़कर अर्थात्‌ समाप्त करके 
रक्षणारूप में हिथित गोणोवृत्ति के ढारा अमुरुय अर्थ का प्रत्यायन [ बोषन अथवा 
दर्शन ] हैं। वह जिस फल अथवा कर्ममृत प्रयोजन को सहूक्ष्य करके किया जाता 
है उस प्रयोजन में तो [ कोई ] अन्य व्यापार होता है । वह [ व्यापार |] लक्षणा 
नहीं है क्योंकि जिस शब्द की गति अर्थात्‌ अवबोधनशक्ति स्खलित होती हुई 
मर्थात्‌ बाघकव्यापार से कुण्ठित हो रही हो उसका व्यापार लक्षणा हे । किन्तु 
जो दाब्द प्रयोज न का बोध करा रहा हैं उसका बाघक के साथ कोई योग नहीं 
हैं । वैसा होने पर [ अर्थात्‌ यदि वाघक को स्वीकार किया जाता है तो ) वहाँ 
भी किसी अन्य निमित्त अथवा क्रिप्ती अन्य प्रयोजन का अन्वेषण करना 
होगा | एसो स्थिति में अनवस्था होगी । उस स्थिति में [ जब कि बाघक योग 
नहों है ] यह लक्षए-लक्षणा का विषय नहीं है, यही तात्पर्य है । [ अभिश्नाय ग़द्द 
हैं कि इससे यह लक्षणा का विषय नहीं हो सकता ॥] । ; 

वर्शनभिति ष्यन्तो निर्देश: ॥ कतंज्य इति । अवशमधितव्य इत्यओं: ९ 
अमृल्यतेति । बाघकेन विधुरीकुतेत्यर्थ: तस्येति धाव्दस्य । दुष्टलैयेति | प्रयोजगा- 
बगमस्य सुखसम्पत्तये हि थ॒ दाब्यः अ्रयुज्यते तस्सिप्ममुख्यायें ॥ वि 'खिहो घ़ुः 
इति श्लोर्यातिष्येप्प्ययगमवितय्ये स्खलब॒गतिस्व॑ बाप्डस्थ धहि वत्शतीति जेल 
| मय किमर्थ तस्य प्रयोग: | उपचारेज फरिष्यतीति खेसकाषि श्रयोजना- 
न्तर्सन्वेष्य॑तज्राप्युपणार इत्यनजल्था | जय ये. लज ह्छलदूगतित्य, तहि 
प्रयोणनेड्अगमणितण्ये थे लक्षणालयों व्यापारः तत्सामद्रथनाबातू ॥ थ ड़ 
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माह्ति व्यापार) । न घासावशन्षिधा, सम्यस्य तत्राप्तावात्‌ | यवृध्यापारान्तरम- 
प्रिघालक्षणातिरिक्तं स॒ ध्वननव्यापार: | न  चेवसिति ॥ न॒घ प्रयोगे दुष्ठता 
काबित्‌ । प्रयोजनस्या विध्नेनंब प्रतीतेः तेनाभिषैव मुल्येड्यें बाधकेन प्रविवित्सु- 
लिरुष्यमाना सती अचरितायंत्वावन्यत्र प्रधरति | मतएवं अमुल्योप्त्पायमर्थ इति 
व्यवहार। ) तर्थव चाप्ुर्यतया घंकेतग्रहणमपि तत्रास्तीत्यमिधापुच्छपृर्तव 
छक्षणा ॥ १७॥ 


'दर्शन! यह ण्यन्त निर्देश है [ अर्थात्‌ दिखाना अथवा बोघन करना ] कत्तंव्य 
शर्थात्‌ अवगमयितव्य । अमुख्यता--अर्थात्‌ बोधक के द्वारा विघुर ['क्रुष्ठित हो 
जाना । तस्य का अर्थ है--उम्त शब्द के | दुष्टता ही--। सुखपूर्वक अयवा सुविधा 
के साथ प्रयोजन के अ्वगमन की निष्पत्ति के लिए उस अमुख्य अर्थ में शब्द का 
प्रयोग किया जाता हैं । और यदि 'सिंहो बदुः” यहाँ बोधनीय शौर्यातिशय में भी 
शब्द का स्शलद्गतित्व [ वाधक योग ] है तब तो [लक्षक शब्द] उस शौर्यातिशय 
की प्रतीति को उत्पन्त नहों करेगा, ऐसी दशा में उसका प्रयोग ही किसलिये होगा ? 
यदि यह कहें कि “उपचार से” करेगा तब तो यहाँ भी दूसरा प्रयोजन ढूँढता 
होंगा कि: वहाँ भी उपचार होगा, इस भाँति अनवस्था भा जायेगो । यदि वहाँ 
पर गति का स्खलन न स्वीकार किया जाय तो अ्रयोजन का अवगंमन कराने-में 
लक्षणा नाम का व्यापार नहीं होगा क्योंकि उसकी सामग्री वहाँ नहीं है | ऐसा 
नहीं है कि वहाँ कोई व्यापार ही न हो । किर यह व्यापार अभिधा नहों है 
क्योंकि वहां समय [ सद्भुंत ] का अभाव है। लक्षणाततथा अभिवा के मतिरिक्त 
जो व्यापार है, वह हूँ घवननव्यापारः। किन्तु ऐसा है नहीं । इस श्रकार के प्रयोग 
में कोई दुष्टता | दोष ] भी नहीं है क्‍योंकि प्रयोजन की. प्रतीति बिना किसी 
विघ्न के ही हो जाती हैं | अतएव श्रभिषा ही मुख्य भर्थ में बाधक के कारण 
बोध को इच्छा रखने वालों के द्वारा रोक दी गई होकर अचरितार्थ होने के 
कारण अन्‍्यत्र [ दूपरे अर्थ में ] प्रसरित होती है | अतएवं इसका यह अमुख्य 
श्रय हैं! यह व्यवहार चलता है। उसी भाँति यहां संकेतग्रहण भी अम॒ख्यरूप 
"में हैं । इस एठार लक्षणा अभिषा की पुच्छमृत ही हैं ॥ १७ ॥ 

( आशुबोधिनी ) 
इससे पहले किये गये विवेचन द्वारा यह रुपष्ट हो गया है कि जहाँ जहाँ 
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रूक्षणा हो वहाँ वहाँ सर्वत्र ध्वनि अवश्य हो, ऐसा कोई नियम नहीं है । फिर भी: 
कुछ समथ के लिए हम यह स्वीकार भी कर लें कि जहाँ भी कहीं लक्षणा होतो 
'है वहाँ ध्वति अवद्य होती है ।' ऐसी स्थिति में हयें यह कहना ही होगा कि 
लक्षणा वृत्ति [ व्यापार ] का जो विषय होता है घ्वननव्यापार का वही विषय 
होता हो, ऐसा नहीं है । दोनों के व्रिषष पृथक्‌-पृथक्‌ हैं | छक्षणा का विषय है 
'अमुख्य श्र्थ-जैसे “ग्भायां घोषः? में गद्धा का 'गड्भा तट” अमुख्य अथ है । 
तथा घ्वनन अथवा घ्वनि-व्यापार [ व्यज्जताव्यापार ] का विषय है “लक्षणा 
का प्रयोजन--? जैसे “गद्भायां घोष: में शेत्यपावनत्व इत्यादि । 


जो जिसमें नियमितरूप से रहा करता है वही उसका लक्षण होता है अथवा. 
छअसाघारण घमं को ही लक्षण कहा जाता है । जैसे 'गन्ध॒वती पृथिवी!” में गन्धवत्त्व 
निम्नमितरूप से पृथिवी में रहा फरता है अथवा गन्धवत्त्व पृथिवी का असाधारण 
घमम है । लक्षण धमं हुआ करता है और लक्ष्य धर्मी। लक्षणा एवं ध्वनि का 
लक्षणलक्ष्यमाव अथवा घ॒र्मधर्मीभाव तभी बन सकता है जब कि दोनों का विषय 
एक हो । हम ऊपर दिखला चुके है कि दोनों के विषय भिन्न हैं | अतएवं इन. 
दोनों का लक्ष्यलक्षणभाव अथवा घर्मधर्मीभाव बन ही नहीं सकता है । 


अब यहाँ पूर्वपक्षी द्वारा यह कहा जाता है कि हम लक्षणा प्रें दो व्यापार 

. मानकर काम चला लंगे। प्रथम ब्यापार द्वारा तट में लक्ष णा होगी तथा द्वितीय 

लेक्षणाव्यापार द्वारा प्रयोजन में लक्षणा हो जाएगी । इस स्थिति में पृथक्‌ से व्यज्ञना 
अथवा घ्दननव्यापार को मानने की कोई आवध्यकता नहीं होगी । 


इसके उत्तर में कहना है कि दो लक्षणाधष्यापारों का माना जाना संभव नहीं 
है क्‍योंकि ह्वितीय बार के लक्षणाव्यापार के समय लक्षणासम्बन्धी सामग्री 
विद्यमान ही नहीं रहेंगी । इसी दृष्टि से सन्रहवीं कारिका लिखी गई है । इसका 
अभिप्राय यह है शब्द का प्रमुख व्यापार अथवा मुख्यवृत्ति अभिधा ही है। लक्षणा 
का प्रयोग करते समय उस मुख्यवुत्ति का परित्याग कर दिया जाया करता है तथा 
गौणी वृत्ति [ इसका दूसरा नाम है छक्षणा ] द्वारा श्रर्थ का प्रत्यायत कराया 
जाया करता है ।. हस लक्षणा द्वारा जिस भ्र्थ का प्रत्यायन कराया जाता है वह 
थे भीधुस्य न होकर अमुख्य [ गौष ] ही हुआ करता है । जिस फल अथवा 
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प्रयोजन को लेकर उक्त लक्षणा की जाया करती है उस अथवा प्रयोजन के प्रत्यायन 
लिए किसी अन्य वृत्ति को मानता परमावश्यक है । यही वृत्तिव्यझ्जना है । 

“गद्भायां घोषः४इस वाक्य में सर्वप्रथम श्रमिधा वृत्ति द्वारा वाच्यार्थ को 
उपस्थिति हुआ करती हैँ | उपका बाघ होने पर लक्षणा द्वारा 'तट” रूप अर्थ को 
अतीति हुआ करती है । यही लक्ष्याथं हैं। इस लक्ष्याथं से पहले मुष्यार्थ का 
उपस्थित होना और उसका बाघ होना--इन दोनों बातों का लक्षणा में होना 
आवश्यक हैं । अब यदि हौत्यपावतत्व रूप प्रयोजन को लक्ष्या्थ मानना है तो 
उससे पहले उपस्थित तटरूप अर्थ को मुख्यार्थ मानना और फिर उसका "तात्पर्या- 
चुपपत्ति” अथवा अन्वयानुपरपत्ति! रूप बाघ मानना आवश्यक है । इसी दृष्टि से 
कारिका में स्खलदृगति? पद का प्रयोग किया गया है | किन्तु “शैत्यपावनत्वाति- 
शयबोघ' के पहले उपस्थित होने वाला तटरूप अध॑ न तो “गज्भा' का मुख्यार्थ ही 
है और न वह बाधित ही है । क्योंकि उसका घोष के साथ आधाराघध्रेयमावसम्बन्ध 
मानने में कोई बाघा नहीं हे। तथावि “दुर्जनतोपन्याय” से उसको बाधितार्थ 
स्वीकार भी कर लिया जाय तो भी उसके पश्चात्‌ उपस्थित होने वाले दैत्यपावनत्त्व 
के अतिशय को लक्ष्यार्थ कहना होगा । ऐसी स्थिति में गज़ा के इस अर्थ में 
रूढ़ न होने से उप्त लक्षणा का कोई अन्य प्रयोजन स्वीकार करना होगा। 
उस दूसरे प्रयोजन को भी लक्ष्यार्थ मान लेबे पर उसका भी तीसरा प्रयोजन 
मानना पड़ेगा । ऐसी स्थिति में अनवस्था दोष आ जाएगा जिसके कारण मूल 
रूप में ही प्रयोजन में लक्षणा का निराकरण हो जाता हैं । 


इस विवेचन से यह सिद्ध हो गया कि प्रयोजन लक्षणा का विषय नही है । 
यह हम पहले ही बतला चुके हैं कि लक्षणा एवं ध्वननव्यापारों में विषय का 
-मेद हो जाने के कारण घर्मधर्मिभाव सम्बन्ध न वन सकने के कारण “भक्ति” ध्वनि 
का लक्षण नहों द्वो सकता है । वाचक शब्द द्वारा बोघित मुख्या्ं का बाघ द्ोने है 
पर ही लक्षगा हुआ करती है । अतएव लक्षणा बायकाश्रित अथवा अभिष्रा पुच्छ- 
-मूता है वह ध्वति का लक्षण नहीं हो सकतो हैं । 

कारिका में “अर्थदर्शनम्‌” पद आया है | इसमें दर्शन शब्द दृश्‌+णिच+ल्युद्‌' 
से बना है। इसका वर्थ(होता है :-- दिखलाया जाना” | बर्थ का दिश्वलाया 
जाना [देखा जाना नहों] । कारिका का सारांश, यह है कि “मुख्यवृत्ति को छोड़कर 
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(जिस फल के उददेवय से गौणीवृत्ति [ लक्षणा ] द्वारा अर्थ दिखलाया जाता है 
उसमें शब्द की गति रखलित नहीं हुआ करती है । “अमुख्यता' का अर्थ है बाचक 
द्वारा कुण्ठित कर देना । 'तस्य” का अर्थ है “उस शब्द के ।*- 


घ्वन्यालोकः 


वाचकत्वाश्ययेणेव गुणवृत्तिव्यंबस्थिता । 
व्यज्ञकत्वेकमुलस्य ध्वनेः स्थाल्लक्षणं फथम्‌ ॥ १८ ॥ 
त्तस्मादन्यो ध्वनिरन्या च॑ गुणवृत्ति: | भव्याप्तिरप्यस्य लक्षणस्थ | न 
हि ध्वनिप्रमेदों विवक्षितान्यपरवाच्यकक्षण:। भनन्‍ये च बहव: प्रकारा 
अक्त्या व्याध्यन्ते । तस्माडूक्तिरलक्षणस्‌ । 
वाचकत्व | अर्थात्‌ अभिषाव्यापार ] के आश्रय से ही गुणवृत्ति अधवा लक्षणा 
व्यवस्थित है। फिर व्यञ्जकत्व हो [ व्यज्ञनाव्यापार |जिसका एकमात्र मूल अथवा 
आधार है उस ध्वनि का वह [ लक्षगा-भक्ति ] लछक्षण किस भाँति हो सकती है । 
इस कारण ध्वनि पृथक्‌ है और गुणवृत्ति [ लक्षणा ] पृथक्‌ । इस लक्षण की 
अव्याप्ति [ अपने लक्ष्य में संगत न होना ] भी है। क्योंकि विवक्षितान्यपरवाच्य- 
रूप [ अभिषामुल ] घ्वति का अभेद तथा अन्य अनेक [ ध्वति ] के प्रकार भक्ति 
[ लक्षणा ] से व्याप्त नहीं हैं | श्रतः.भक्ति ध्वनि का लक्षण नहीं है । 


[ लोचनस्‌ ] 


उपधंहरति--तस्माविति । यतशो$पिषापुच्छुभुतेव छक्षणा ततो हेतोर्बाच- 
कत्थमशिधाव्यपारसाणिता तदुबाधनेनोत्यानात्तस्पुच्छुभुतत्वाच्य_ गुणबृत्तिः 
गौणलाक्षश्षिकप्रफार हत्यथं)। था कर्थ ध्वतेग्यंअजनात्मनो लक्षा्णं स्थात्‌ 
प्िन्नविषयत्वाविति । एतबुपसंहरति--तस्मादिति ॥ 

यतोष्तिष्याप्तिरकता तट्प्रषड्रेन थे सभिन्नविषयध्व॑ तस्मावित्पर्ष। । एस 
“अतिथ्याप्तेरण्याप्तेनें चापौ लूक्ष््ते तथा! इति कारिक्रागतामतिव्याप्ति 
व्यालयायाध्याप्ति ष्यावष्टे--शव्याप्तिरप्यस्थेति | अस्य गुणवुत्तिरूपस्वेत्य्थ: ॥ 
यज्ञ यज्ञ प्वनिस्तत्र तत्र यदि भक्तिर्सवेश् स्थावव्याप्ति: । न चेवस्‌; अविवक्षित- 
वाज्येइस्ति साक्तः 'सुबर्णपुष्पाम्‌” इत्पावो । 'शिखरिणि' हत्यादौ तु सा कयस्‌ ॥ 
लगु सक्षणा ताबदुगोणसपि व्याप्नोति | केवल शब्दस्तमर्थ लक्षयित्वा तेनेव सह 
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समानाधिक्षरण्यं भजते 'सिहो बट: इति। श्षर्थों बाश्यन्तिरं लक्षयित्वा 
स्ववाचकेन तद्ाचकं समानाधिकरण करोति। झब्दायो' वा युगपत्त लक्षयित्वा 
अस्याध्यामेव दब्दार्थाष्यां मिश्रीमवत इत्येवं लाक्षणिकाद्गौणल्य भेदः | यवाहु- - 
'गौणे शब्दप्रयोग), न लक्षणायाम्‌' इति तन्नापि ' लक्षणास्त्येवेति श्वेत्र सैव 
व्यापिका । साच पठ्चविधा । तद्यथा--अशभिधेयेन संयोगात्‌; हिरेफशब्दस्थ हि 
यो$पभिघेयो स्रमरशब्द: हौरेफो यस्येति कछृुत्वा तेन ख्रमरशब्देन यस्य संयोग) 
सम्बन्ध: षठपवदलक्षणस्पायंस्यथ सो&्थों द्विरिफशब्देन लक्ष्यते ॥ अभिघेयसम्बस्धं 
व्याख्यातरूपं निमित्तोकृत्य | 'गंद्भरायां घोष: | समवायादिति सम्बन्धावित्य्:, 
“यष्टी: प्रवेशय” इति यथा | वंपरीत्यात्‌ यथा शम्रुमुद्दिश्य कश्चित्‌ ब्रबीति-- 
“क्रिमिदोपकृतं न तेन मम इति | क्रियायोगादिति कार्यकारणभावादित्यर्थ: ॥ 
यथा--अक्नापहारिणि व्यवहार: प्राणानयं हरति इति ॥ एव्सनया लक्षणया 
पत्चविधया विश्वमेत्र ध्याप्तम्‌ । 


उपसंहार करते हैं इस कारण से *-) जिस कारण लक्ष णा अभिषा की पुच्छ- 
भूता है, उस कारण वाचकत्वरूप अभिषाव्यापार पर आश्रित उसके [ अभिषा की ] 
पुच्छभूत होने के कारण गुणवृत्ति गर्थात्‌ गौणलाक्षणिक [ नाम्रक ] प्रकार है। वह 
[ गुणवृत्ति ] व्यञ्ञनारूप ध्वनि का लक्षण किस भाँति हो सकती है? क्‍योंकि 
दोनों का विषय भिन्न हैं । इसका उपसंहार कहते हैं :--उस कारण--। अर्थात्‌ 
जिस कारण अतिव्याप्ति कही गई है उसके प्रसज्ग से [ गुणवृत्ति ( लक्षणा ) 
ओर घ्वनि की ] भिन्‍नविषयता आ जाती है, उस कारण अ्षतिव्याप्ति है । इस 
प्रकार अतिव्याप्ति और अव्यापति के कारण वह ध्वनि उस [ भक्ति ] से लक्षित 
नहीं हो सकती है [ भर्थात्‌ “भक्ति! ध्वनि का लक्षण नहों हो सकती है । ]॥. 
इस कारिका में आयी हुई अतिव्याप्ति की व्याख्या कर अब अव्याप्ति की [ लक्ष्य 
में लक्षण की प्प्राष्ति ] की व्याख्या कर रहे हँ--अध्याप्ति भो इसका” । इसका 
हि अर्थात्‌ गुणवृत्तिहप [ लक्ष्य ] की । जहाँ-जहाँ ध्वनि होतो है वहाँ-वहाँ यदि . 
भक्ति हों तो अव्याप्ति न हो। किन्तु ऐसा है नहीं । “सुवर्णपुष्पाम्‌” इत्यादि मैं' 
अविवक्षित वाच्य में भक्ति है, 'शिखरिणी” इत्यादि में वह कैसे है ? यहाँ यह 
शद्भा है--लक्षणा तो गौण,को भी व्याप्त कर छेती है। केवल [ सिंह ] बादि 
दाब्द उस 'बटु” आदि अर्थ को लक्षित कराफे उसी [ 'वटु” आदि दाब्द ] के साथः 
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समानाधिकरण्य को प्राप्त हो जाया करता है :प्िंहो वटुः' इत्यादि में । अथवा [सिंह 
आदि] अर्थ उस [ वदु आदि ] दूसरे बर्थ को लक्षित कराके अपने वाचक के 
साथ उसके वाचक का समावाधिकरण्य कर देता है। अथवा शब्द श्र अर्थ दोनों 
एक ही समय में उस्त “बटु” ज्ञादि अर्थ को लक्षित कराके दुपरे शब्द और अर्थ के 
साथ मिल जाया करते हैं । इस प्रकार लाक्षणिक से गौण का भेद है । जैसा कि 
कहते हैं-- गौण में शब्द में प्रयोग होता है । लक्षणा में नहों । उ्त गौण स्थल में 
भी लक्षणा हैँ हो। इस भाँति सर्वत्र वही प्राप्त रहने वाली है। वह पाँच 
प्रकार की है । वह जैसे कि--अभिषेय के साथ संयोग से, 'द्विरेफ” शब्द का जो 
अभिधेय 'भ्रमर” झब्द है [ दो रेफ हैं जिसके! इसके अनुसार ]। उस भ्रमर्‌ 
शब्द के साथ जिसका संयोग अर्थात्‌ सश्बन्ध [ वाच्यवाचक्रभावरूप सम्बन्ध ] 
“घटपर्दा रूप आर्थ का है। वह अर्थ व्याख्या किये गये हुए अभिघेथ सम्बस्ध को . 
निभित्त करके द्विरेफ' शब्द द्वारा लक्षित किया जाता है। सामीप्य से जैसे 'गड़ा ' 
में घोष हैं ।! समवाय से भर्थात्‌ नित्य सम्बन्ध से जैसे--'लाठियों को शरवेश 
कराओ ।! विपरोतता से--जैसे शत्रु को लक्ष्य करके कोई कहे -- उसने मेरा क्या 
उपकार क्षिया है ? क्रियायोग से--अर्थात्‌ कार्यकारणभाव से>-जैसे--'अन्न को 
चुराने वाले के प्रति यह व्यवहार करते हैं कि यह प्राणों का हरण कर रहा है।” 
इस भाँति इस पाँच प्रकार की लक्षणा से सम्पूर्ण विद्व ही व्याप्त है ॥ 
( आशुबोधिनी ) 


चौदह॒वीं कारिका के उत्तरार्घ में यह स्पष्ट कहा गया था कि 'अतिव्याप्ति 
तथा भव्याप्ति के कारण गुणवृत्ति अथवा लक्षणा ध्वनि को लक्षित नहों कराता 
हैं--[ 'अतिव्याप्तेरथाव्याप्तेने चासो लक्ष्तते तया' ]। इनमें से प्तिव्याप्ति 
[ अलक्ष्यवृत्तित्वमतिव्याप्ति: ] दोष सम्बम्धी व्याह्या की जा चुकी । श्रब आगे 
अव्याप्ति [ लक्ष्यैकदेशावृत्तित्वमज्याप्ति: ] दोषसम्बन्धी प्रतिपादन करते हैं ॥ ये 
दोष लक्षण के ही दोष है । जो लक्षण लक्ष्य के एकदेश में न रहे उसे धव्याप्ति- 
दोषयुक्त कहा जा सकता है। भक्ति को ध्वनि का लक्षण मानने में अव्याप्ति 
दोष भी भाता है । इसी को दिखला रहे हैं | ध्वनि के दो भेद बतलाये थे-- 
( १ ) अविवक्षितवाष्यध्ववि और ( २ ) विवक्षितपरवाच्यध्वनि । यदि भक्ति को 
ध्वनि का लक्षण माना जाय तो ध्वनि के इन दोनों भेदों में भक्ति का होना शपेन 
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क्षित है । किन्तु विवक्षितान्यपरवाच्यष्वनि” अमिधामू लकध्वनि है । । इसमें ध्वनि 
ठो रहती है किन्तु भक्ति.अथवा लक्षणा नहीं रहती हूँ | अतएव लक्षणा अव्याप्ति- 
दोष से युक्त है । अविवल्षितवाच्यध्वनि लक्षणामुलकध्वनि हैं । इनमें तो लक्षणा 
होंती है ॥ इसके उदाहरण 'सुवर्णपृष्पां पृथ्वीम्‌” इत्यादि की व्याख्या पहले की जा 
चुकी हैं ।. विव्षितान्ययरवाच्यध्वनि के उदाहरण 'शिखर्रिणि क्व नु नाम! इत्यादि 
पद में तो लक्ष णा हो ही नहीं सकती हैं । अतएव ध्वनि के एक भाग में लक्षणा 
के न होने से लक्षण में “अव्याप्ति' दोष आा जाता है । अतएवं भक्ति अथवा लक्षणः 
ध्वनि का लक्षण नहीं हो सकती है । 


लक्षणा तो गौणी के क्षेत्र को भी व्याप्त कर लिया करती है । इस विषय में 
दो मत है :--एक मत मीमांसकों का है और दुसरा आलड्ूरिकों का है । मीमांसक 
गौणी तथा रुक्षणा को पृथक्‌-पृथक्‌ वृत्तियाँ स्वीकार करते हैं। गौणीवृत्ति 
में. गुणों की समानता के आधार पर एक शब्द का प्रयोग बाधित होकर भिन्न 
अ्रथथ॑ में हुआ करता है तथा लअणा में गुणों से भिन्न किसी अन्य सम्बन्ध के द्वारा 
बाधित अर्थ में शब्द का प्रयोग किया जाता है । इन दोनों वृत्तियों में भेद यह है 
कि गोणीवृत्ति में जिसके लिए बाधित शब्द का प्रयोग किया जाया करता है 
उसका भी भश्रयोग साथ में ही किया जाया करता है किन्तु लक्षणावृत्ति में उस 
शब्द का प्रयोग नहीं किया जाया करता है :--“गौणे शब्शप्रयोगो न लक्षणायाम्‌? 
यथा “सह वटुः” में श्रविरता आादि गुणों की दृष्टि से 'बंढु” को 'सिंह” कहा गया 
है, साथ ही बदु के साथ सिंह छाब्द का प्रयोंग भी किया गया है । अतएवं इसका नाम 
हैं गोणीवृत्ति” । हसके विरुद्ध “गज में घोष” [ आभीरों को बस्ती ] में समीप्य 
सम्बन्ध के कारण “तट” के अर्थ में “गद्भा/ शब्द का प्रयोग किया गया है तट! 
का प्रयोग नहीं । अतएव यह लक्षणावृत्ति है । परन्तु आालद्भुारिक इस भेद को 
स्वीकार नहों करते हैं । वे कहते हैं कि वाधित-आर्थ में शब्द का प्रयोग लक्षणा 
वृत्ति का बोज है तथा वह गोणीवृत्ति में भी विद्यमान है । ऐसी स्थिति में इन 
दोनों वृत्तियों में मेद मानवे फी कोई झाबश्यकता नहीं है क्योंकि अलख्धु,॥रिकों द्वारा 
प्रकारान्तर से लक्षणा के सारोपा और साध्यवसाना--ये दो भेद भी स्वीकार किये 
हैँ । घारोपा रूपक अलछ्कुर का बीज है । इसमें लक्षक दाब्द के साथ ही वाचक 
शब्द का भी प्रयोग होता है । णैसे-- सिहो बटु:” । साध्ययसाना रूपकातिशयोक्ति 
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अलख्ूार का बीज है । इसमें शब्द का प्रयोग नहीं हुआ करता है। यथा>-बालक 
के लिए मात्र सिंह बब्द का प्रयोग । यह गोंणी की दृष्टि से हुआ । लक्षणा के 
अन्य भेदों में भी दोनों दशायें हुआ. करती हैं । कार्यकारणमाव सम्बन्ध की, दृष्टि 
से- जैसे-- आयुघूंतम्‌' में दोनों ही शब्द प्रयुक्त हैं। यदि घृत का सेवन करने 
वाले व्यक्ति के लिये यह-कह दिया जाय कि यह आयु खा रहा है तो उस स्थिति 
में यह “साध्यवसाना” हो जाएगी। ऐसी स्थिति में दोनों हो स्थलों पर दोनों 
प्रकार को दशायें हो सकती हैँ । परिणामस्वरूप आलझ्झारिकों के मत को ही ठीक 
जा सकता है। गोणोवृत्ति में भो लक्षणा अवध्य होती है। अतः बाधित दाब्द 
के प्रयोग में लक्षणा सभो स्थलों पर व्यापक ही होगी... 


सादृश्य सम्बन्ध के अलावा भी वह लक्षणा पाँच प्रकार की होती है क्र 

(१ ) अभिषेय अर्थात्‌ वाच्यार्थ के साथ संयोग [ अर्थात्‌ वाच्यवाचक्रभाव 

सम्बन्ध ] सम्बन्ध होने की दशा में--जैसे-- द्विरिफ शब्द! । बहुव्रीहि समास की 

दृष्टि से अर्थ होता है :--दो हैं रेफ जिसके” । हसके द्वारा इसका अभिषेय भ्र॒र्थ 

सिद्ध होता है -- ज्रमर शब्द! । जैसे--फोई कहे कि 'द्विरेफ उड़ रहा है !” इसका 

वबाच्यार्थ हुआ-- भ्रमर शब्द उड़, रहा है ।! किन्तु शब्द का उड़ सकना संभव ही 
नहीं है । ऐस्ती दशा में तात्पर्यानुपपत्ति से अभिधेय अर्थ का ज्ञान हो जाया करता 

है । मर्थात्‌ 'द्विरेफ' शब्द से 'बट्पदरूप लक्ष्या्थ वाच्यवाचक्रमाव सम्बन्ध द्वारा 

प्रहण कर लिया जाता हैं। (२) समीप्य सम्बन्ध द्वारा--जैसे--'गड्जायां 

घोष:” । ( ३ ) समवाय अर्थात्‌ नित्य सम्बन्ध होने के द्वारा--जैसे यही:ः प्रवेशय” 

#र्थात्‌” लाठियों को प्रवेश कराओ! । लाठियों का प्रवेश किया जाना संभव ही 

नहीं है । श्रत्एव इस अर्थ का बाध होकर. 'लाठीधारी पुरुषों को प्रवेश कराओ' 
यह अर्थ ले लिया जाता हैं । लाठी तथा लाठीघारी दोनों का समवायसम्बन्ध है 

क्योंकि जबतक लाठोधारीयों के पास लाठो नहों होगी तब तक उन्हें लाठीधारी 
कहा जाना संभव नहीं है । ( ४ ) वेपरीत्य सम्बन्ध से--भैसे--शत्रु के बारे में 
कोई कहे कि 'इसले हमारा क्या अपकार नहों किया ? यहाँ विपरीतसम्बन्ध के 
कारण “उपकार!” में लक्षणा हो जातो है। ( ५ ) क्रियायोग से--बर्थात्‌ कार्य- 
कारणभाव सम्बन्ध द्वारा । जैसे--अन्न को चुराने बाछे के बारे में कोई कहे- 
यह हमारे प्राण हर रहा है ॥” प्राण का कारण अन्न है । भतएव कार्यकारणभाव 
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सम्बन्ध को दृष्टि से प्राण के बर्थ में अन्न का प्रयोग: कर दिया गया है। इस भाँक्ति 
पाँच भेदों से युक्त लक्षणा से तों समस्त विश्व ही व्याप्त है । 
[ लछोचनम्‌ ] 

तथाहि- शिखरिणि! इत्यत्राकस्मिकप्रश्नविशेषाविबाधकानुप्रवेशे सादृश्या- 
ल्लक्षणाउस्त्येव । नन्वश्राड्रीकृ ते मथ्ये लक्षणा, कर्थ तहि उक्त विवक्षितास्थ- 
परेति ? तड्धेदोषच्न मृख्योउसंल्लक्ष्यक्रमात्मा विवक्षितः | तड्भेवशब्देन रसभाव- 
तबाभासतत्प्रशमभेदास्तदवान्तरभेवाश्च, न च॒ तेषु लक्षणाया: उपपत्तिः ४ 
तथाहि--विपावानुणावप्र तिपावके काव्ये सुरुयेड्थे तावदूबाधकनुप्रवेशोषप्ण- 
संभाव्य इति को लक्षणावकाधाः ? 

ननु कि बाघया, इयदेव लक्षणास्वरूपस्‌ू->अभिषेयाविना भरृतप्रतीति- 
छंक्षणोच्यते! इति । इह चामिषेयानां विधभावानुम्ावाबीनाम बिनाभूता रसादय 
इति लक्ष्यन्ते | विभावानु भावयो: कार्यकारणरूपत्वात्‌, व्यभियारिणां च तत्सह- 
कारित्वादिति चेतु--मंवस्‌, धूमदाब्दाद्‌ घूमे प्रतिपस्ने ह्यग्निस्मृतिरषि लक्षणा- 
छृतेव स्थात्‌, ततोऊते। छीतापनोदस्पृतिरित्याविरपयंवसितः शाब्दार्थ: स्यथात्‌ ॥ 
घूमशब्बस्य स्वायंविधान्तत्वान्न तावति व्यापार इति चेतू, आयात॑ वहि 
मुल्यायंबाघों लक्षणाया; जीवितमिति ॥ सति तस्मिन्‌ विभास्त्यक्ादात्‌ । न छ 
विभावादिश्रतिपावने बाधक किज्बिदस्ति। 


जैसा कि-/शिखरिणि!'-इस स्थल में आकस्मिक प्रइनविशेष आदि बाधक 
योग करने पर [ भी ] सादृष्य से लक्षणा है ही । यहाँ शद्भुा उत्पन्न होती है कि 
यदि यहाँ, मध्य में लक्षणा मान भी ली जाय तो यह बतलाइये कि कैसे फिर 'विव- 
क्षितान्यपर? ऐसा कहा है [ क्‍योंकि लक्षणा के होंने पर वाच्य का विवक्षित द्वोना 
संभव नहीं है !] उस विवक्षितान्यपरवाष्य का मुख्य भेद असंलद्ष्यक्रमरूप विवक्षित 
है। “दल्घेंद” शब्द से रस, भाव, रसाभास, भावाभास, भावप्रशम आदि उसके अवा- 
न्तर भेद भी हैं, उनमें कृक्षणा की उपपत्ति नहीं हुआ करती है। इस भाँति विभाव, 
अनुभाव का प्रतिपादन करनेवाले काव्य प्रें मुख्य अर्थ में बाधक का योग होना भी 
सम्भावनीय नहीं । फिर ऐसी स्थिति में लक्षणा का अवसर ही कया हो सकता है ? 

[ शकछा ] बाघा की क्या आवष्यता ? लक्षणा का केवल ६तना हो स्वरूप 
माना जाए-“बरभिषेय के साथ अविनामृत [ अर्थात्‌ किसी भी सम्बन्ध से सम्बद्ध 
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को ] प्रतीति अथवा प्रतीति का हेतु 'लक्षणा” है । यहाँ पर रस इत्यादि विभाव- 
जनुभाव आदि अभिषेयों के अविनाभूत हैं अतः लक्षित होते हैं' क्योंकि रस आदि 
के विभाव, अनुभाव क्रमश: कारण तथा कार्य हैं । और व्यभिचारीभाव उस. रस 
थआादि के सहकारी हैं । 

[ उपयुक्त शड्ड का समाधान करते हैं :--] ऐसा नहीं, क्योंकि इस प्रकार 
को स्थिति में “घूम” शब्द द्वारा घूम के ज्ञात हो जाने पर अग्नि स्मृति भी लक्षंणा 
हारा सम्पादित होने लगेगी । फिर अग्नि के द्वारा शीतापनोदन को स्मृति होने 
लगेगी । इस भांति “घूम” दाब्द का अर्थ विश्रान्त [ पयंवसित ] नहों होगा | यदि 
यह कहे कि 'घूम' शब्द के अपने अर्थ [ धूमत्व क्रथवा घूमविशिष्ट अर्थ ] में 
विश्रान्त हो जाने के कारण अग्नि आदि के अर्थ व्यापार नहीं है तब तो मुख्याथं- 
वाघ तो लक्षणा का जीवन है, यह बात भा गई, क्योंकि उस मुख्याथंबाघ के 
रहने पर ही अपने अर्थ में विश्वान्ति का होना संभव नहीं हैं । विभाव क्रादि के 
प्रतिपादन में कोई बाघक हैं ही नहीं । 


( आाशुवोधिनों ) 

इससे पूर्व “विवक्षितान्यपरवाच्य” का उदाहरण दिया जा चुका है--“न जाने 
तोते के इस शिशु ने कितने दिनों किस पव॑त पर कौन सा तप किया है.कि जिसके 
परिणामस्वरूप इसे तुम्हारे अघर-दशन का सौभाग्य प्राप्त हुआ । हस उदाहरण 
में भी बाघ की उपस्थिति होती है-क्योंकि नामक द्वारा अचानक ही यह प्रश्न 
क्‍यों कर दिया गया ? यह समझ में नहीं भा रहा हैं। अतएव श्षकस्मात्‌ ही 
विशिष्ट प्रकार के प्रश्न उपस्थित हो जाने से बाधक का अनुप्रवेश हो गया है तथा 
अधघर के चुम्व॒न में त्रिम्बफ्क और नायक की समानता होने से लक्षणा हो ही 
जाती हैं । इस बारे में उक्त उदाहरण की व्याख्या में यह लिखा भी जा चुका है। 
अत्र पूव॑पश्षी कहता हैः--ऐसी स्थिति झा जाने पर आप एक अन्य भेद 
विवक्षितान्यप रवाच्य को क्‍यों स्वीकार करते हैं ? उसे लक्षणामूलक अविवक्षित- 

वाच्य में ही सन्निविष्ट क्‍यों नहीं कर देते हैं ? 
इसके उत्तर में यह कहना है कि विवक्षितान्यपरवाच्यध्वनि के दो प्रमुख 
“ओद ध्फा्शे किए जायेंगे-( १ ) असंलक्ष्यक्रमण्यज्भघ और (२) संलक्ष्यक्रमव्य ड्ूघ । 
/ इनदोनों में रस इत्यांदि तथा उसके भेदों [ रस, भाव, रसामास, भावाभास तथा 


३२६ ध्वन्यालोके 


भावप्रष्यम ] को ध्वनि को असंलक्ष्यक्रमत्यद्भ धध्वनि कहते हैं। तथा वस्तु और 
अछूंकार को ध्वनि को संलक्ष्यक्रमव्यजधध्वनि कहते हैं । इसके पन्द्रह भेद होते हैं 
असंलक्ष्यक्रमव्यज्भूबध्वनि ही विवृक्षितान्यपरवाच्यध्वनि का प्रमुख भेद है इसमें 
लक्षणा की उपपत्ति नहीं हुआ करती हैं। अतएवं यहाँ लक्षणा का अवसर 
न होने से 'विवक्षितान्यपरवाच्यध्वनि? में भक्ति [ लक्षणा ] की बव्याप्ति को ही 
प्रदर्शित किया गया है" 

श्ब पूर्वपक्षी कहता है कि लक्षणा के मुख्यार्थवाघ के समावेश फी कोई आव- 
इयकता ही नहीं है । छक्षणा की इतनी ही परिभाषा मानना चहिए कि--अभि- 
पेय के साथ अविनाभूत [ किसी रूप में सम्बद्ध होने ] का ही नाम लक्षणा है । 
असंलक्ष्यक्रमव्यज्भूधध्वनि में विभाव-अनुभाव आदि के साथ अविनाभूत रसों की 
प्रतीति हुआ करती है । अतएव इनको भी लक्षणा में ही सन्निविष्ट किया जा 
सकता है । 

उत्तर में यही कहना है कि लक्षणा की परिभाषा तो पहले से ही बनी हुई 
-चली आ रहो है । आपकी इच्छानुसार परिभाषा बनाई नहीं जा सकती है क्योंकि 
उसमें अनेक दोष भा रहे हैं । वास्तविकता तो यह है कि मुख्यार्थवाघ ही तो 
लक्षणा का जीवन है क्योंकि पर्यवसाना का अभाव हुआ करता हैं | विभाव आदि 
के द्वारा रस का प्रतिपादन किये जाने में कोई बाधक होता ही नहीं है । अतएव 
यहाँ लक्षणा किसी भो दशा में नहीं मानी जा सकती है । 

[ लोचनम्‌ ] 

नस्वेब॑ घुमावगमनानन्तराग्निश्मरणवह्स्चावाविध्रतिपत्त्यनन्तरं रत्यावि- 
घित्तवृत्तिप्र तिपत्तिरिति शब्द ष्यापार, एवात्र नास्ति ॥ इवं तावदय॑ प्रती तिस्वरूपशों 
सोमांसक: प्रष्टव्या--क्षिमत्र परचित्तवत्तिमात्रे श्रतिपत्तिरेव रसप्रतिपत्ति- 
रप्रिमता भवतः ? न चंव॑ं स्लमितव्यम्‌; एवं हि लोकगतबित्तवृतत्यनुमानमात्रमिति 
का रसता ? यस्त्वलोकिकचमत्कारात्मा रसास्वाब: काव्यगतविभावादी 
लर्यणा प्राणो नासो स्मरणानुमानाविसाम्येन खिलोकारबापश्रोकृसंय्यः । कि तु 
लौकिकेन फार्यकारएणानुमानादिना संस्कृतहदयों विभावाणिकं प्रतिपकसानं 
एुव न ताटस्थ्येन प्र तिपग्यते, अपि तु हृदयसंधावापरपर्याय सहृदपत्क्प रवश्ी छृततया' 
वूर्णोसविष्यत्रसास्वावाशटकुरी भावेनानुमानस्म रणादिसरणिमना र ह्वेवतन्मपोभज- 
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नौचितचवंणाप्राणतया । न चाप्तौ बबंणा प्रसाणास्तरतो जाता पूव॑, येनेदानों 
स्मृति: स्यात्‌ । न चाधुना कुतश्चित्प्रमाणान्तराषुत्पन्ना, अलोक्षिफे प्रत्यक्षाल- 
व्यापारात्‌ । अतएबालौकिक एवं विप्नावादिव्यवहार/ । यवाहु-विप्लाबो 
जिज्ञानार्थ: लोके फारणमेवामिघोयते न विधभावः । अनुप्तावोध्प्यलोक्तिक एव ॥ 
'यदयमचुमावयति वागड्भासत्त्वक्नतोडपिनयस्तस्मावनुप्नाव' इति । तब्चित्तवृत्ति- 
तस्मवीमवनमेव ह्यनुनवनम्‌ । लोके तु कार्यम्रेवोच्यते नानुन्नावः:॥ अत एवं 
परकीया न चित्तवृत्तिगंम्यत इत्यप्तिप्रायेण 'विप्तावानुपावध्यप्नियारिसंयोगा- 
द्रसनिष्दत्ति:ः इति सूत्र स्थायिन्नहणं न कुतम्‌। तत्प्रत्युत शल्यम्तं स्यात्‌ । 
स्थायिनल्तु रसोप्ााव ओघित्यादुच्यते, तद्विभावानुप्तावोचितचित्तवृत्तिसंस्कार- 
सुन्दरबबंगोदयात्‌ । हृदयपंवादोपयोगिलोकचित्तवृत्तिपरिज्ञानावस्थायामुश्यान- 
पुलकादिप्लि: स्थायिपृतरत्याद्यवगगमाच्च । व्यपिचारी तु ॒चित्तवृत्त्यात्मस्वे्शपि 
मुल्यचित्तवृत्तिपरवश एव चव्यंत इति विधावानुभावभष्ये गणितः ॥ अतएद 
रस्यमानताया एंव निष्पत्तिः, यत्प्रबन्धप्रव॒ त्तबन्‍्छु परमागमादिकारणोदितहर्षा- 
दिलोक्तिकचित्तव्‌ त्तिस्यन्यग्भावेन चर्वंणाहुपत्वम्‌ ॥ अतश्चवं णात्राघ्रिग्यणजनसेव, 
न तु ज्ञापनम्‌, प्रसाणव्यापारवत्‌ । नाप्युत्पादनम्‌, हेतुव्यापारवत्‌ । 


[ शद्भू--] जिस भांति धूम के ज्ञान के अनन्तर-अग्नि का स्मरण होता है 
उसो भाँति विभाव आदि की भ्रतीति के अनन्तर रत्यादि चित्तवृत्ति की प्रतीति 
भी हुआ करती है, इस भांति यहाँ शब्द का व्यापार हो नहीं होता है। [ समा* 
घान ] प्रतीति के स्वरूप को- उपयुक्त रूप में जाननेवाले मीमांसक से यह पूछना 
चाहिए--क्या यहाँ आपको दूसरे की चित्तवत्तिमात्र के बारे में जो प्रतीति हुआ 
करती है वह रस्त की प्रतीति के रूप में आपको स्वीकृत है ? किन्तु इस भाँति 
आपको अ्रम में नहीं पड़ना चाहिए । ऐसा होने पर लोकगत चित्तवृत्ति का तो 
यह अनुमान ही होगा, रसठा नहीं । जो कि अलोकिक चमत्काररूप रप का 
आस्वादन है, जिसका प्राण विभाव आदि की चवंणा है, उसे स्मरण से उत्पन्न 
अनुमान के सदृद्श व्यर्थता का पात्र नहीं किया जाना चाहिए । किन्तु लोकिक कार्य 
और कारण के अनुमान आदि के द्वारा सुसंस्क्ृत हृदय वाला व्यक्ति, विभाव आदि 
को [ काग्य अथवा नाट्थ के द्वारा ] अवगत करता हुआ तटस्थ के रूप में 
[ भर्थात्‌ ये दूसरे के हैं, मेरे नहीं इस भाव के साथ ] उसे प्राप्त नहीं किया करता 
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“है, अपितु जिसका पर्याय हृदय-सवाद है उस सहृदयत्व. के ढ्वारा परवश हो जाने 
के कारण आगे चलकर पूर्ण होनेवाले रसास्बाद, के अड्धकुरित हो जाने. के कारण 
अनुमान और स्मरण आदि की सरणि पर आहछढ़ हुए बिना हो, तन्मग्र होने के 
योग्य चर्वणा को प्राण के रूप में स्वीकार कर [ विभावादि को अवर्गत करता 
है। ] वह चर्वणा पहले किसी ल्न्य प्रमाण से उत्पन्न नही हो चुकी होती है, 
जिसके कारण इस समय उसकों 'स्मृति” कहा गया होता और न इस समय ही 
किसी छन्‍्य प्रमाण से उत्पन्न हो रही है, क्योंकि आलोकिक बस्तु में प्रत्यक्ष आदि 
प्रमाणों का व्यवहार नही हुआ करता है. [ क्योंकि रप्त प्रतोति के आलौकिक 
होने के कारण विमावादि का व्यवहार भी अलोकिक हो है। ] जैसाकि कहा 
[ भी | है--विभाव विशद्येष ज्ञान की वस्तु है, उसे लोक में 'कारण! ही कहा 
जाता है, विभाव नहीं | अनुभाव भी अलौकिक ही होता है, जो कि यह वाणी, 
अज्ज॒ और सर्व से किये हुए अनुभव को अनुभव-गोचर बनाता है, इसी कारण 
यह अनुभाव है ।.उन चित्तवृत्तियों से तन्‍्मय हो जाना ही अनुभवन् है । उसे लोक 
में कार्य हो. कहते हैं, अनुभाव नहीं । अतएवं परकीया चित्तवृत्ति को [ सामाजिक 
लन ] अनुभव नहीं कहते हैं । इसी अभिप्राय से * “विभावानुभावव्यभिचा रिसंयोगा- 
द्रसनिष्पत्ति:”” [ अर्थात्‌ विभाव, अनुभाव और व्यभिचारी के संयोग से रस को 
निष्पत्ति हुआ करतो हैँ । ] इस सूत्र में स्थायी का ग्रहण नहीं किया गया। 
प्रत्युत उसका ग्रहण छाल्यभूत [ विरुद्ध ] हो जाता । स्थायीमाव का रसीभाव 
[ रस के रूप में परिणत हो जाना ] औचित्य के कारण कहा जाता है । क्‍योंकि 
वह [ औचित्य ] विभाव, अनुभाव और उचित चित्तवृत्ति के संस्कार से सुन्दर 
चर्वणा के उदय से हुआ करता हैं। तथा हृदय-संवाद की उपयोगिनी लोक- 
चित्तवृत्ति के परिज्ञान की दशा में उद्यान ओर पुलक आदि के द्वारा स्थायीरूप में 
विद्यमान रति आदि के भ्रवगम से [ ओचित्य ] हुआ करता है । चित्तवृत्ति रूप 
होने पर भी व्यभिचारी मूल्य चित्तवृत्ति के आघीन होकर ही चबंणागोचर हुआ 
करता है। अतः उसकी गणना विभाव-अनुमाव के मच्य हो की गई है । 
घतएव र॒स्थमानता [ आस्वादबगोचरता ] को यही निष्पत्ति है कि जो समय से 
थाये हुए बन्धुसमागम आदि कारण से उत्पन्न हर्ष आदि लौकिक चित्तवृत्ति को 
नीचा करके चरंणा की रूपता को घारण कर लिया करता है ॥ अतः यहाँ चवंणा 
का अर्थ अभिव्यंजन ही है, न कि ज्ञापन । [ इन्द्रिय भ्रादि ] श्रमाणों के व्यापार 
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को भाँति चर्वणा उत्पादनरूप व्यापार भी नहों है । [ दण्ड, चक्र आदि | हेतु के 
व्यापार के सदृश भो उत्पादन नहीं हुआ करता है । 
( आशुबोधिनी ) 


कुछ मोमांसक इस रसबोघ में शब्दव्यापार की आवश्यकता को स्वीकार 
नहीं करते हैँ । उनका कथन है कि जिस भाँति घुएँ का थत्यक्ष कर लेने के 
उपरान्त अग्नि का स्मरण अथवा अनुमान कर लिया जाता है उधो भाँति विभाव 
गादि के ज्ञान के पश्चात्‌ रति इत्यादि चित्तवृत्ति का अनुमान अथवा स्मरण भी 
कर लिया जाया करता है | अतएव जिप्त माँति हम अनुमान अथवा स्मरण को 
शब्द का व्यापार नहीं मानते हैं उसी भाँति रस की अनुभूति में भी कोई व्यापार _ 
नहीं हुआ करता है । जब रस की प्रतिपत्ति में कोई व्यापार होता ही नहीं हैं तो 
फिर उसके निमित्त व्यज्जना जैत्ी वृत्ति अथवा व्यापार की कल्पना किया जाना 
व्यर्थ ही हैं । फिर ऐसी * स्थिति में भक्ति अथवा लक्षणा की अव्याप्ति दिखलाना 
तथा उसके आधार पर भक्ति को ध्वनि का लक्षण स्वीकार न करना व्यर्थ ही है । 

इसका समाधान यह है कि--तव क्या मीमांसक दूसरे की चित्तवृत्ति के 
परिजञानमात्र को रस मानते हैं ? यदि ऐसा है तो यह उनकी दुब्चेष्टामात्र हैं 
क्योंकि दूमरे की चित्तवृत्ति तो अनुमान अथवा स्मरण से हुआ करती है और यह 
पहले से ही घिद्ध है अतएव उनका यह कथन सिद्ध का ही सिद्ध करता हैं । यह 
कोई नई बात नहीं । किन्तु रस की अनुभूति तो श्ब्दव्यापार का विषय हैं तथा 
रस अलौकिक भी हैं | ऐसी स्थिति में रस को अनमान प्रमाण से सिद्ध करने के 
लिए दृष्टान्त उपलब्ध ही न होगा ! हाँ, दूपरों को चित्तवृत्ति को अनुमान बबवा 
स्मृति का विषय अवश्य बनाया जा सकता है । ढिन्‍्तु यह सब लोकिक है। हम 
तो स्वानु.मवगो चर चर्वणात्मा अलौकिक जो आनन्दानुभव है उसको 'रस” कहते 
हैं । किन्तु यदि मीमांसक दूसरों की चित्तवृत्ति के परिज्ञानमात्र फो ही रस 
मानते हैं तो यह उनका भ्रम ही है | हमारी दृष्टि में तो यह 'रस' है हो नहीं । 
हम्न तो सहृद्य ब्यक्ति के हृदय में अनुमृत होने वाली अलौकिक आनन्द को 
झनुमृति को 'रस” कहते हैं । 

यह कहना सत्य है कि स्थायीमाव हो विमाव आदि से थुष्ट होकर रसरूपता 
को घारण क्रिया करता है । अन्य व्यक्तियों [ नायक थ्ादिको ] में जो रति बादि 
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स्थायीमाव रहा करता है उससे सम्बन्धित विभाव, झनुभाव के अनुकूल जो चित्त 
की धृत्ति बना करती है, उसके संरक्वारों से जब सहृदयों की चित्त को वृत्तियाँ मेल 
खा जाया करती हैं तब रस के आस्वादन का उदय हुआ करता है । इस माँति 
स्थायी चित्तवृत्तियाँ ही रसखू्पता को घारण किया करती हैं । जित्तवृत्तियाँ 
सदैव प्रमुख चित्तवृत्ति 'रति आदि स्थायीभावों के अधीन रहा करती हैं तथा उप्चे 
पुष्ट भी किया करती हैं । इस भाँति विभावादिं के द्वारा पुष्टता को प्राप्त हुआ 
स्थायीभाव ही रस कहलाता है । अतएव रस अनुमान का विषय न होने के 
कारण अनुमंय है ही नहों | उसको अनुमान द्वारा घप्िद्ध करने के लिये जो भी 
हेतु दिए गए हैं अथवा दिए जा सकते हैं वे सभी हेत्वाभासमात्र ही हैं । 

अतएव विवक्षितान्यपरवाच्यध्वनि के प्रधान भेद रसघ्वनि तथा उसके प्रमेद 
“रसाभास, भावाभास आदि छ्वनियों में गुख्यार्थवाघ के बिना ही रसादि की 
प्रतीति हो जातो .है, उसमें भक्ति अथवा लक्षणा के प्रवेश का अवसर ही नहीं हैं । 
इस भाँति अव्याप्ति नामक दोष के कारण भक्ति ध्वनि का लक्षण नहीं हो 
सकतो हैं । 

जिस भाँति इन्द्रियों के द्वारा किसो भो पदार्थ के स्वरूप का ज्ञापन हो जाया 
करता है, उस प्रकार का ज्ञापन 'रस” का कभी नहीं हो सकता है+ जैसे दण्ड, चक्र 
मादि के द्वारा घट इत्यादि का उत्पादन हुआ करता है, उम्र प्रकार का उत्पादन 
भी रस का नहीं हो सकता हैँ । “रस' की तो मात्र अभिव्यक्ति हो हुआ करतो है । 


[ छोचनम्‌ ] 

ननु यदि नेय॑ ज्ञप्तिनं वा निष्पत्ति: तहि किमेतत्‌ ? नन्‍्वयमसावछौकिको 

रसः । ननु विभावादिरत्र कि ज्ञापको हेतुः उत क्ारकः, न ज्ञापको न फारकः, 
अपितु चर्बंणोययोगी । ननु क्वेतत्‌ दृष्टमन्यत्र ? यत एवं न दृष्टं लत एवालोकिक- 
मित्युक्तम । नन्‍्वेवं रसो5प्रमाणं स्पात्‌ । अस्तु कि तत: ? तच्चवंणात एव प्रीति- 
ब्युत्पत्तिसिद्धेंः किमन्यदर्थनीयम्‌ ? नन्‍्वप्रमाणकमेतत्‌; न, स्वसंवेदनसिद्धत्वात्‌ । 
 ज्ञानविशेषश्येव चबंणात्मत्वादित्यलं बहुना । अतश्च रप्तोष्ममलोकिकः । येन 
ललितपएषानुप्रा सस्यार्था धिघानानुपयो गिनो<पि रस, प्रति ध्यश्ूजकरवम्‌, का तत्र 
लक्षणाया: धडुगपि ? काव्यात्मकशब्दनिष्पीडनेनेब तच्लर्वणा वृश्यते | बुश्यते हि 
तदिव कार्य पुष्र: पुन: पठंश्वव्यंमाणश्च सहवयों छोकः, न तु काथ्यस्य तज्ञ 'उपा- 
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बायापि ये हेया:” इति न्यायेन कृतप्रतीतिकस्यानुयोग एयेति धब्दस्थापोहू प्यनभ- 
व्यापार: । अतएबालक्ष्यकमता । यत्तु बाक्यभेद। स्यादिति केनजिवुक्तम्‌, 
तबनभिज्ञतया । ज्ञास्त्रं हि सक्ुदुच्चरितं संमयबलेनाएं प्रतिपादयधुगपद्विद्डानेक- 
पमयस्मृत्ययोगात्कयमर्षद्ययं प्रत्यापयेत्‌ मबिरद्धे वा ताबानेको जाबयाय॑ं: स्थात । 
कऋमेणापि विरस्पव्यापारायोग: । पुनरुण्चारितेषि बाकये स एवं समयप्रक्ृश्णा- 
बेस्तादवस्थ्यात्‌ । प्रकरणसमयप्राष्याथंतिरस्कारेणार्थान्‍्तरप्रत्पायकरवे नियमा- 
भाव इति तेन 'अग्निहोत्र जुहुयारध्व्ग काम: इति श्रुतो 'जादेण्छबमांपमित्पेष 
नाथ इत्यश्र का प्रमेति प्रसज्यते। तत्रापि ले कालिवियशेत्यमाश्वापता 
इत्येब॑वाबयमेदो बूषणम । इह तु विभाबाद्येब प्रतिप्राद्यमानं दर्ज गाबिषयतो- 
इन्मुखमिति समयाद्युपयोगाणावः। न ज निपुक्तोःहमत्र करषाणि छतार्थोःह॒ुमिति' 
घास्त्रोयप्रतोतिसवृश्ठमद: तत्रोत्तरकतंध्योन्मुश्येन लोकिकत्बात । इह तु 
विनाबादिचयंणादुभुतपुष्पबसत्कालसारेबोदिता न॒तु पूर्वापरकालानुबण्धिनीति 
लौकिकादास्वादाद्योगिविषयाण्यान्य एवार्य रसास्वाद: | मत एव 'शिक्षरिणि' 
इत्यादाबपि सुख्याधंबाधादिक्रममनपेक्येव सहुदया वक्रमरिप्रायं चाट्प्रोत्यास्सक 
संवेदयन्ते । अतएव प्रन्यका रः सामान्येन विवक्षितान्यपरवाष्ये घ्यवो भक्तेरणाल* 
सध्यघात्‌ । अस्माभिस्तु बुर्दुरूढ प्रत्यापयितुमुक्तमु-भवस्वत्र. लक्षणा ४ 
अलक्ष्यक्रमे तु कुषितोषपि कि करिष्यसीति | यदि तु म कुप्यते 'सुबर्णपुष्पाण" 
इत्यादावविवक्षितवाज्येडवि मुक्याथंबाधादिलक्षणासामप्रीमनपेकयेब स्यड्ध घाज॑- 
विश्ञान्तिरित्यलं बहुना | उपसंहरति'-तश्माजूक्तिरिति ॥ १८॥ 


शडद्भ।--यदि यह [ रसचर्वणा ]न॒ तो जप्ति हैं तथा न निष्पत्ति है; तो 
फिर है क्या ? [ समाघान--] रस का न त॑। ज्ञापन हो होता हैं और न उत्पादन 
हो, इसीलिए तो रस अलौकिक हैं | ऐसी स्थिति में यहाँ यह प्रश्न उत्पन्न 
होता है कि विभाव आदि यहाँ ज्ञापक हेतु हैं अथवा कारक हेतु ? [इसका उत्तर-] 
वह न तो ज्ञापक हेतु ही हैं और न कारक ही, अपितु वह घर्वणा का उपयोगी 
होठा है । [ अब यह प्रदन उठता है- ] आपने यह कहाँ देखा हैं ? [उत्तर--] जिस 
कारण से नहों देखा, उसी कारण वह अलौकिक है, ऐसा कहा गया। तब ठो 
ऐसा 'रस” श्रप्रामाणिक ही होगा। [ उत्तर--] हो, उससे बया ? जब उसकी 
चर्वणा से हो प्रीति और अ्युत्पत्ति सिद्ध हो जातो है तो श्रोर कया चाहिये ? 
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[ कह्ला--] [ आपके हस--] कथन का कोई प्रमाण नहों । [ समाघान--] ऐसा 
नहीं है, यह बात तो अपने प्लंवेदन से सिद्ध है क्योंकि चर्वणा ज्ञानविद्येषरूप हो 
है । अब श्रधिक कहना व्यर्थ है। अतएवं यह रस अलौकिक है ॥ जिस कारण थर्थ 
के अभिधान के उपयोगी न होने वाले ललित एवं परुष अनुप्रास का भी रस के 
प्रत्षि ग्यज्ञकत्त्व है फिर लक्षणा फो दाड्धुग भी किस भाँति संभव हैं? काव्यात्मक 
दाब्द के निष्पीडन से हो रस की चर्वणा देखो जाया करती है, क््योंकि सहृदय 
[ व्यक्ति ] को बार-बार काव्य पढ़ते हुए तथा चर्वणा करते हुए देखा जाता है, 
सर कि काव्यरूप शब्द का चर्वण करते हुए देखा जाया करता है। इस माँति 
'वहाँ उपादान करके भी जो त्याज्य है, इसन्याय के अनुसार जिसकी प्रतीति की 
जा चुकी है उसका उपयोग ही नहीं । अतएंव शब्द का भो घ्वननव्यापार है । 
इसी कारण उसकी अलक्ष्यक्रमता है । जो कि वाक्यभेद होगा [ तात्पर्य यह है कि 
एक हो काव्य वाक्य के वाध्य और व्यद्धघ दोनों अर्थों के बोधक होने के कारण 
चाक्‍्यभेद होगा । ] ऐप्ता किसी ने कहा है, वह अनभिज्ञता के कारण हो, क्योंकि 
शास्त्र एक बार उच्चरित होकर ही समय [ संकेत ] के बल से अर्थ का प्रति- 
पादन करता हुआ एक ही काल में विरुद्ध अनेक संकेतों की स्मृति के न होने से 
'किस भाँति दो अर्थों का प्रत्यायन कर सकेगा । अविरुद्ध होने पर उतना एक हो 
वाक्यार्थ होगा । क्रम से भो एक व्यापार के विरत हो जाने पर व्यापार होना 
असंभव है । यदि थाबय का उच्चारण पुनः कीजियेगा तब भी वही समय 
[ संकेत ] तथा प्रकरण आदि पूर्वबत्‌ ही बने रहेंगे। प्रकरण तथा संकेत से प्राप्द 
"होने वाले अर्थ को तिरस्कृत करके दूसरे श्र्थ के प्रत्यायक [ बोधक |] होने में 
कोई निथ्म नहीं है "' इस कारण “अम्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकाम:” इस वेद के 
वाक्य में “दवमांस का भक्षण करे” यह अर्थ नहों है, यहां पर कौन प्रमा है, यह 
बात प्रसक्त होगी | वहाँ द्वितोय अर्थ में भो कोई इयत्ता नहीं है । इस भाँति 
[| अनिद्चितार्थक होने से वाक्य में बोधकता नहीं-इस भाँति ] वाक्यभेद 
[ नामक ] दोष ठहरता है । यहाँ [ काव्य में ] विभाव भादि ही भ्रतिपाद्यमान 
होकर चर्वणा का विषय होने के लिये उन्मुख हैं । ऐसी दशा में संकेत आदि की 
कोई उपयोगिता नहीं है। “मैं इसमें नियुक्त हूँ”, “'में कर रहा हूं”, 'मैं कर चुका! * 
<इस भाँति की शास्त्रीय प्रतीति के सदृश काव्य से उत्पन्न प्रतीति नहीं है क्‍योंकि 
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शास्त्रीय प्रतीति के उत्तरकाल में जो करणीय है, उसके प्रति उन्मुखता होने केः 
कारण लोकिकता है । किन्तु यहाँ [ काब्य में ] जादू से बने हुए फूल की भाँतिः 
विभाव आदि की चर्वणा उसी समय ही पूर्णरूप से उदित हो जाया करती है, नः 
कि पूर्वापरकाल की अनुबन्धिनी है, इस भाँति यह रस का आस्वादन .लोकिकः 
आस्वादन से तथा योगी के विषय की अपेक्षा अन्य ही है । इसी कारण शिखरिणि० 
इत्यादि पद्य में भी मुख्यार्थ के वाध आदि की अपेक्षा न करके ही सहृदयजन 
चाटुप्रीतिरूप वक्ता के अभिप्राय को समझते हैं । इसी से ग्रन्थकार द्वारा सामान्य- 
रूप से “विवक्षतान्यपरवाच्य” घ्वनि में भक्ति [ लक्षणा ] का अभाव बतलाया 
गया है । हमने तो विरोधियों की नास्तिकता की वाणी के ग्रह से ग्रसित व्यक्ति 
को समझाने की दृष्टि से कह दिया-- 'हो यहाँ लक्षणा”, किन्तु अलक्ष्यक्रमव्यज्भच- 
घ्वनि में तो कुपित होकर भी क्‍या कर लोगे ? यद्वि क्रोधित नहीं होते हो तो 
'सुवर्णपुष्पां ०” इत्यादि अविवक्षितवाच्यघ्वनि के मुख्याथंबाघ आदि लक्षणा सम्बन्धीः 
सामग्री को अपेक्षा किये विना ही व्यज्भब्यार्थ की विश्रांति हो जाती है। अधिक 
कहना व्यर्थे है । उपसंहार करते हैं-- इसलिये भक्ति'*: इत्यादि । 


( आशुबोधिनी ) 


[बडा - ]. यदि रस का ज्ञापन अथवा उत्पादन कुछ भी नहीं होता है तो फिर 
होता क्‍या है ? [ उत्तर-] दोनों में से कुछ भी नहीं होंता है, यही रस की 
अलोकिकता है । [ प्रइन--] तो आप यह बतलाइये कि. आप विभाव आदि को 
ज्ञापक हेतु स्वीकार करते हैं अथवा कारक हैतु ? [उत्तर--] दोनों में से कुछ भी 
नहीं, अपितु इसमें चर्बणोपयोगी नृतन प्रकार का ही हेतु होता है। इस प्रकार 
की बात अन्यत्र कहीं भी नहों देखो गई है । इसी कारण ठो रस को अलौकिक 
कहा गया है । [ प्रदन--] फिर ऐसी स्थिति में रस को अप्रामाणिक ही कहा 
जायगा । [ उत्तर--] उससे कया ? अप्रामाणिक होने पर भी उसकी रसनीयता 
सम्बन्धी कार्यकारिता तो विद्यमात रहेगी ही ॥ उसकी चवंणा के आघार पर 
हृदय के धम्यन्तर शआस्थादन का जो आविर्भाव हुआ करता है उसी से प्रीति तथा 
व्युत्पत्ति [ झ्ञानन्द की अनुभूति के साथ व्यत्पत्ति ] स्वयं हो घप्िद्ध दो जायाः 
करती है । इससे बढ़कर ओर प्रमाण की क्या आवद्यकता है ? [ अब यहाँ पुनः 
अ्रंध्न होता है--] फिर भी इसमें कोई श्रावश्यक प्रमाण तो प्राप्त हों नहों सका & 
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[ उत्तर--.] रस का स्वप्रकाशस्वरूप तथा स्वसंवेदनसिद्ध होना हो सबसे बड़ा 
"प्रमाण हैं। [ इस पर पुनः प्रश्न होता है कि ) रसनिष्पत्ति के निमित्त जब एक 
विशिष्ट प्रकार की चर्वणा अभीष्ट हुआ करती है तब उसे स्वसंवेदनसिद्ध किर्स 
माँति कहा जा सकता है ? चवंणा एक प्रकार का ज्ञानविशेष ही है । अतएव रस 
ने स्वसंवेदनसिद्ध होने में किसी भाँति की कोई कमी नहीं थाती दे । अब इससे 
अधिक ओर कुछ कहने को कोई आवशध्यक्रता प्रतीत नहीं होती है । इस विवेचन 
के. द्वारा रस का अलोकिक होना स्पष्ट हो जाता है । 
जिनमें अर्थ के कथन तक को आवश्यकता नहीं हुआ करती है ऐसे ललित 
और परुष अनुप्रास्स भी रस के अभिव्यंजक हुआ करते है फिर ऐसी स्थिति में 
लक्षणा व्यापार द्वारा रस की अभिव्यक्ति के किये जाने को सम्मावना भो नहीं 
“रह जाती हैं | वघ्तुतः काव्य सम्बन्धी शब्दों के निष्पोडन के द्वारा ही रसचवंणा 
“हुआ करती हैं ॥ प्रायः ऐसा देखा जाता है कि सहृदय-जन काव्य का बार-बार 
अध्ययन कर छसके आस्वादन को प्राप्त किया करते हैं । क्राव्य के शब्दों अथवा 
बाच्यार्थों में आस्वादन नहीं हुआ करता है, अपितु अभिव्यज्यमान रस को 
च्चव॑ंणा में ही आस्वाद हुआ करता है । 
कुछ लोगों का कहना है कि काव्य को 'वाष्य! और “व्यज्भुय' दो प्रकार के 
शर्थों का बोधक माना गया है । यदि व्यद्भुघ्ाार्थ की सत्ता स्वीकार की जायेगी 
तो उस स्थिति में वाक्यभेद स्वीकार करना होगा । [ इसका उत्त र--] वाक्यार्थ 
-कभी दो हो ही नहीं सकते क्‍योंकि एक काल में दो वाक्यार्थों का ज्ञान होना 
संभव ही नहीं है । एक धर्थ के पष्चात्‌ दुप्तरा अर्थ निकल सकना संभव नहों है 
क्योंकि शंब्दों की क्रिया रुक-रककर नहीं हुआ करती है । यदि वाक्य दों बार 
भी बोला जाय तो प्रकरण, सामग्री इत्यादि तो पूव॑ंवत्‌ ही बनी रहेगी । अतः आर्थ 
भी एक ही होगा ।.इस प्रकार का कोई नियम नहीं है कि प्रकरण तथा संकेत के- 
आधार पर श्राप्त होनेवाले झ्र्थ का तिरस्फार कर .एक नया अन्य मर्थ ले लिया 
जाय । यदि ऐसा मान लिया जायेगा तो “अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकाम:ः” इस वेद 
-वाक्य का अर्थ 'कुत्ते के मांस कों खाना चाहिये” यह अर्थ भी निकलने लगेगा तथा 
कोई व्यंवस्था ही न रह जायेगी । क्योंकि, 'यह अर्थ नहीं है” एंसा कहने में प्रमाण 
ही क्या होगा ? साथ ही जो जिस वाक्य का जो अर्थ निकालना चाहेगा, 
“निकाछेगा । ऐसी स्थिति में क्र्यों की कोई सीमित संख्या भौ न रह जायगी तथा 
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जो वास्तविक अर्थ है उस पर लोगों का विश्वास भो न रह जायगा । इस माँति 
'वाक्यमेद”? नामक दोष जा जायगा। अतएव वाक्य के दो प्रकार के अर्थों का निकल 
सकना संभव ही. नहीं है । 

वास्तविकता यह हैँ कि काव्य में अभिधा के द्वारा विभाव आदि का प्रति- 
पादन हुआ करता है और फिर ये विभाव आदि रत्तचर्वणा की भोर उन्मुख हो 
जाया करते हैँ । अतएव उनमें संकेत, प्रकरण आदि सामग्री की अपेक्षा नहीं हुआ 
करती है । काव्य में तो विभाव क्रादि की चद॑णा जादू [ इन्द्रजाल ] में दिखलाये 
गये हुए फूल के सदृश वाक्‍षप्रार्थ ज्ञान के समकाल में ही हुआ करती है । इसमें 
पूर्वापर का कोई नियम नहीं हुआ करता है । यह सवंधा अलौकिक स्थिति हुआ 
करती है । इसी क्रारण लौकिक कआ्लास्वाद तंथा योगीविषयक रसास्वाद एक पृथक्‌ 
वस्तु हैं। और काव्यगत रसास्वाद पू,थक्‌ वस्तु है। भ्तएव विवक्षितान्यपरवाष्य के 
'शिखरिणि ** दृत्यादि उदाहरण में वाच्यार्थ के बाघ इत्यादि क्रप की अपेक्षा किये 
बिना हो सहृदयजन.चाटुका रिता तथा. प्रसन्नतारूप वाक्‍्यार्थ को समझ लिया करते 
हैं । अतएव विवक्षतान्यपरवाध्य ही क्या, अविवक्षितवाष्यध्वनि, जो छक्षणामूछ . 
है, में भी मुख्याथंबाघ भादि लक्षणासम्बन्धी सामग्री की अपेक्षा न करके 
ही व्यज्भुब भर्थ में विश्वान्ति हो जाया करती है । 

अतएव यह कहा जाता कि “भक्ति [ लक्षणा ] किसी भी प्रकार ध्वचि का 


5. 


लक्षण नहीं हो सकती है” नितान्त उचित ही है ॥ १८ ॥ 


ध्वन्याकोक: 
कल्यणिद्‌ ध्वनिभेदस्य सा तु स्थादुपलक्षणम्‌ । 

- सा पुनभक्तिवक्ष्यमाणप्रभेदमध्यादन्यत॒मस्य मेदस्य यदि नामोपलक्षण - 
तया सम्माग्येत । यदि च गुणवृत्येव ष्वनिर्लक्ष्यतत इत्युच्यते तंदभिघा- 
व्यापारेण तदितरो5लड्ा रवरगं;समग्र एव लक्ष्यत इति प्रत्येकमलूड्ाराणां 
लक्षणक्रणवेयथ्य॑ प्रसद्भ: । - 

बह भक्ति [ लक्षणा ] घ्वनि के किसी विश्येष भेद का उपलक्षण हो सकती है। 

बह मक्ति आगे चलकर कहे जाने वाले [ ध्वनि के ] भेदोपमेदों में से किसी 
एक विद्येष मेंद के उपलक्षण रूप से सम्भावित हो सके, और यदि गुणवृत्ति से ही 
च्बनि लक्षित होता है, यह कहते हैं तो अभिधाव्यापार से ही सम्पूर्ण अलद्धरवगे 


३३६ है ध्वन्यालोके 


भी लक्षित हो सकता है, ऐसी स्थिति में पृथक-पृथक्‌ अलझ्धारों का लक्षण किया 
जाना व्यर्थ हो जायगा । 
[ लोबनम्‌ ] 


नयु मा भुद्‌ ध्वनिश्ति भक्तिरिति चेक रूपम्‌। सा च शुख्ू क्तिध्वनेलेक्ष णम्‌ 
उपलक्षणं तु भविष्यत्ति; यत्र ध्वनि्भंवति तत्र: भक्तिरप्यस्तीति भवत्युपलक्षितो ., 
प्वन्िः । न तावदेतत्सवंत्रास्ति, इयता थ कि परस्य सिद्धम्‌ ? कि वान 
त्रट्तिस ? इति तबाहु--फस्यचिदित्यादि । ननु भक्तिस्तावच्घिरन्तनेरुक्ता, 
तडुपलक्षणघुखेन च.घ्वनिमपि समग्रभ्ेदं रक्षयिष्यन्ति ज्ञास्यन्ति च। कि तंल्ल 
क्षणेनेत्यादजुःघाहु--पदि चेति | अप्िधानाधिषेयमावो ह्यलडू:/राणां ण्यापक 
ततश्बाप्रिधावत्ते. वेघाकरणमीमांसकंनिरूपिते. कुत्रेदानीम लकू।रफाराणां 
व्यापार: । तथा हेतुबलात्कार्य जायत इति ताक्षिकंरुक्ते किमिदानोमीश्वर- 
प्रश्ुतीनां कत्॒णां ज्ञातृणां वां कृत्यमपूर्व स्थादिति सर्वो निरारम्भः रुपातू $ 
तदाह -लक्षणकरणवयश्यंप्रधड्रू। इति ॥ 

[ शद्भु[-- ] घ्वनि और भक्ति ये दोनों एकरूप न हों ओर भक्ति ध्वनि का 
लक्षण भी न हो किन्तु उपलक्षण तो हो ही जावेगी ! जहाँ ध्वनि है वहाँ भक्ति 
: भी है। इस भाँति ध्वनि भक्ति से उपलक्षित:होती है। [ इस दाड़ूआ का समाघान 
करते हुए कहते हैं--] यह उपलक्षण सर्वत्र नहीं है, इतने से [ अर्थात्‌ भक्ति के 
उपलक्षणमात्र हो जाने से ] भक्तिवादी का क्या बन गया और हमारा क्‍या .बिगड़ | 
गया ? इसी का उत्तर देते हँ--कस्यचित्‌ इत्यादि ॥ 

पुन: बाद्भुआ करते हुए कहते हैं--भक्ति तो प्राचीनों के द्वारा कही गई है ॥ 
उसके उपलक्षण के द्वारा सम्पूर्ण मेदों सहित ध्वनि को भी लक्षित कर लगे और 
जान जायेंगे । अतः: उस. ध्वनि का लक्षण बनाने की क्‍या आवध्यकता ? ऐसो 
शद्भाा करके कहते हैं--भौर यदि''"। अलझ्ुारों अभिघान और अभिषेयभाव 
व्यापक है, ऐसी स्थिति में वैयाकरण ओर मीमांसकों के द्वारा अभिधाव्यापार के 
निरूपित अलझ्भारशास्त्रकारों का व्यापार क्या महत्व रखता है ? उसी भाँति ः 
हेतु के बल से कार्य होता है? ऐसा ताकिकों के द्वारा कह दिये जावे पर ईश्वर 
श्ादि कर्तानों और ज्ञाताओं का कार्य क्‍यों पूर्व होगा ? इस भाँति सभी कुछ 
आरम्भ हो जायेगा | उसे कहते हैं--लक्षण करना व्यर्थ होगा । 
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( आशुबोधिनो ) 
भक्ति [ लक्षणा ] पक्ष को उठाते में तोन प्रकार के विकल्पों की कल्पना 
, की गई थी--( १ ) भक्ति ध्वनि का स्वरूप हो सकती है, ( २ ) भक्ति ध्वनि का 
लक्षण बन सकती है, तथा ( ३ )भक्ति ध्वनि का उपृलक्षण हो सकती है। इससे 
पूर्व के विवरण में प्रथम व द्वितोय विकल्पों का निराकरण किया जाचुका है। अब 
तृतीय पक्ष के निराकरण को करा है। प्राय: ऐसा देखा जाया करता है कि 
डजगकार सम्पूर्ण बर्ग अथवा समूह में से किसो एक का परिचय दे दियो करते 
हैं उत्ची को आधार मानकर अवशिष्ट 'बगे अथवा . समूह को भी समझ लिया 
जाया करता है। इसो का नाम छपरक्षण' है | उपलक्षणप्म्बन्धी विचारकों का 
कहना है कि व्वनि के अनेक भ्रेदों में से कोई न कोई एक भेद तो ऐसा अवश्य 
होगा कि जिसमें लक्षणा की विद्यमानता हो । तब उसी को उपलक्षण मानकर शेष 
भेदों का उत्ती में समाक्षर कर लिया जायगा। ५ 
प्राचीन आचार्यों द्वारा भक्ति [ लक्षणा ] का पूर्णरूप से निरपण किया हो 
. था चुका हैँ । उसो को .उपलक्षण मानकर अनेक भेदोपमेदों से युक्त ध्वनि को 
लक्षित कर लिया जायगा तथा उसे भली भाँति जान भी छिया जायगा। फिर 
ऐसी स्थिति में ध्वनि उसके भ्ेदों तथा श्रभ्ेदों का पृथक्‌ पे लक्षण भादि करवे 
की कोई आवश्यकता नहीं है। इसी आक्षेप का उत्तर देते हुये कहते हैं-- ' 
ध्वन्यालोकः 
किज्च-- ह 
लक्षणेथ्न्ये: कृते चास्य पक्षसंसिद्धिरेव न: | १९ ॥ 
इतैअप वा पृव॑मेवान्येध्व॑निलक्षणे पक्षसंसिद्धिरिव नः यस्मादृध्वनि- 
[रस्तीति नः पक्ष: । सच प्रागेव संसिद्ध इत्ययस्नसंपन्नसमी हितार्था: 
संवृत्ता: सम । . येषपि सहृदयसंवेद्यमनास्येयमेव ध्वनेरात्मानमाम्नासिषु- 
स्तेईपि न परीक्ष्य वादिन: | यत उक्तया नीत्या वक्षमाणया च ध्वनेः 
सामान्यविशेषरक्षणे प्रतिपादिते5फि यद्यनास्येयत्वं तत्सवेंघामेव वस्तूनां 
त्मसक्तम्‌ | यदि पुदर्ध्वनेरतिशयोक्त्यानया. काव्णन्तरातिशायि तैः 
ब्ररूपमाख्यायते तत्ते5पि युक्ताभिघायिन एवं ॥ 


भी 
रर स्व० 
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यदि अन्य आवचार्यों ने इस ध्वनि का लक्षण कर दिया हैं तो इससे तो 
हमारे पक्ष की ही धिद्धि होती है ॥ १९ ॥! 

यदि पहले ही अन्य आचार्यों द्वारा ध्वनि का छक्षण कर दिया गया हैं तो 
इससे [भी ] हमारे पक्ष की सिद्धि हैं-। क्योंकि ध्वनि है! यह हमारा पक्ष है 
तथा वह पहले से ही सिद्ध हो चुका, इस भांति हमारा अभमीष्ट कार्य तो बिना 
किसी प्रयत्न के ही संपन्न हो गया । जिनके द्वारा यह कहा गया है कि ध्वति 
सहृदय जनों के हृदय द्वारा संबेद्य है तथा उसके स्वरूप को अतिवंचनीय' कहा है 
वे भी परीक्षा करके कहने वाछे नहीं है क्योंकि जो नीति हम कह चुके हैं अथवा 
जो भागे चलकर कही जायगी उससे ध्वनि के सामान्य तथा विद्येषलक्षण के 
प्रतिपादित हो जाने पर भी यदि उसका अनिर्वचनीयत्व है तब तो वह 
[ अनिर्वचनीयत्व ] सम्पूर्ण वश्ततुओं के बारे में प्राप्त है। यदि वे छोग पुन 
इस अतिशयोक्ति के द्वारा ध्वनि का कोई अन्य काव्यों से बढ़कर स्वरूप कहते हैँ. 
तो वे भी ठोक ही कहते हैं । 


इति श्री राजानकानन्दवर्धनाचार्यविरचिते ध्वन्यालोके 
प्रथम उद्योत: ॥ - 


। ., . [| छोचनम्‌ ] 

माँ भृद्दाइपूर्वोन्मीलन पूर्थोस्मीलितमेबास्मामि: सम्यहुनिरूपितमू, तथापि 
को बोष इत्यभिप्रायेणाहु-कि चेत्यादि ॥ प्रागेवेसि अस्मत्प्रयत्नाद्ितिशेषः ॥ 
एवं श्रिप्रकारमभाववावं, पक्‍त्यम्तरपूततां व निशाकुर्बंता अलक्षणीयत्वमेतन्स- 
ध्येनिराकृतमेव । प्रतएव. मरकारिका साक्षातन्तिराफरणार्था न श्रयते ॥ 
बृत्तिकृतु तिराह्ृत्मवि प्रमेयशय्यापुरणाय कण्ठेत तत्पक्षमनद्य निराकरोति-- 
येइपीरयादिना । उक्तया नोतया 'यन्ना्थं: शब्धों था! इति सासान्यलक्षणं प्रति- 
पादितम्‌ । वक्ष्यममाणया तु शीत्या विशेषलक्षणं भविष्पति “अर्थान्तरे सडुक्रमि- 
तम्‌! इत्यादिता। तन्न प्रथमोथ्योते प्यनेः सामान्यलक्षणमेव कारिकाकारेण 
कृतम्‌ । द्वितीयोद्योते कारिकाकारोध5्वान्तरविभाग विशेषलक्षणं च॒ विदघदनु- 
वादमुखेन सूल॒विभां द्विबिधं सुलितवान्‌ । तवाद्ायानुखारेण तु वृत्तिकृदन्नेषो- 
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धोते मूलविधागमवोचत्‌ --'स व द्विविध:” इति | सर्वेधामिति । लौकिकानां 
शास्त्रीयाणां चेत्यर्थ: | अ्तिशयोकत्येति । यया 'तास्यक्षराणि हृवये करिस्वि- 
स्फुरन्ति, इतिवदतिशयोक्त्यानाब्येयतोक्ता धाररूपतां प्रतिपावयितुत्तिति 
व्शितमिति शिवम्‌ ॥ १९ ॥ 


कि लोचनं विनालोको प्ाति चन्द्रिदयापि हि। 
तेनामिनवगुप्तोष्त्न॒ लोचनोन्मीलनं._ ष्यघात्‌ ॥ 
यदुन्मीलनशफ्त्येव. विश्वमुन्मोलति. क्षणात्‌ । 
स्वात्मायतनविश्रान्तां तां बन्दे प्रतिभा शिवाम्‌ ॥ 


इति महामाहेश्वराचार्यंर्या भिनवगुप्तोन्मी लिते सहुदयालोकलोबने 
घ्वनितकूतो नाम प्रथम उद्योतः ॥ 
७ 


... भ्थवा अएूर्व वस्तु का उन्‍्मीलन न हो, जो पहले से ही उन्‍्मीलित है उसको 
ही हमने ठोकछरूप में निरूपित कर दिया है, तब भी कया दोष है ? इस भ्रभिप्राय 
से कहते हैं--भौर भी--। इत्यादि । पहले--भी । भर्षात्‌ हमारे प्रयत्न से 
[ भर्थात्‌ हमारे प्रयत्न से पहले ]. इस भाँति तीन प्रकार के अंभाववाद को भौर 
ध्वनि के भक्ति में अन्तर्भूत हो जाने का निराकरण करते हुए उत्त [ ध्वनि ] के 
अचक्षणीयत्व का भी इसमें निराकरण कर ही दिया। अतएव मुलकारिका 
साक्षत्‌रूप से अलक्षणीयत्व के निराकरण से सम्बन्धित नहीं सुनाई देती है । किन्तु 
वृत्तिकार स्वतः निराक्गषत उस पक्ष-को प्रमेय के सन्निवेश विश्येषकी पूति के 
निमित्त कण्ठ से अनुवाद कर निराकरण करते हैं--जिन लोगों वे--इत्यादि 
हारा । उक्त नीति के उनुस्तार “यन्रार्थ: शब्दों वा'” हस सामान्य लक्षण का 
प्रतिपादन कर दिया । आगे चलकर कहीं जाने वाली नीति के अनुप्तार “अर्थान्तरे 
संक्रमितम्‌” इत्यादि के द्वारा विशेषकक्षण हो जायेगा | प्रथम उद्योंत में ध्वन्यालोक- 
: कार [ कारिकाकार ] ने ध्वनि का सामान्य लक्षण:ही किया है। द्वितीय उद्योत 
में कारिकाकार अवान्तर विभाग तथा विशेष लक्षण को करते हुये अनुवाद द्वारा 
मूल का दो प्रकार का विभाग सूबित किया है। उनके श्लाशय के अनुसार 
वृत्तिकार ते इसी उद्योत में मुल-विभाग को कहा है--'स च द्विविधः ” [ बह दो 
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प्रकार का है। यहाँ सभी का>-अर्थात्‌ छौकिकों का और शास्त्रीयों का। 
अतिशयोक्ति द्वारा | जैसे--तान्यक्षराणि हृदये -किमपि स्फुरन्ति! [ वे कक्षर 
हृदय में कुछ स्फुरित हो रहे हैं । ] इसके समान अतिशयोक्ति के द्वारा सार- 
खूपदा.के प्रतिणादन के लिए अनाडख्येयता [ अनिर्वचनीयता ] कही गई है, यह 
दिखलाया गया | 'शिवम्‌” [ यह सबकल्याणकारक हो ]। 

क्या लोचन के बिना लोक [ संसार ] चन्द्रिका से भो उदुभासित अयवा 
शोभित हुआ करता है [ व्यद्भचार्थ यह है किन्‍> बया 'लोचन” नामक व्याख्या के 
बिना आलोक--घ्वन्‍्यालोक--“चन्द्रिका” व्याख्या से स्फुरित होता है? ] इसी 
कारण आचार्ण अभिनवगुप्त ने यहाँ 'लोचन? का उन्‍्मीलन किया हैं । 

जिसकी उन्मीलतशक्ति के द्वारा हो क्षणभर में समस्त विश्व उन्मीलित हो 
जाया करता है | उठ्ध अपने आत्मारूपी आयतन में स्थित उप्त शिवा [ कल्वाण- 
कारिणी ] प्रतिभा की मैं वनदना करता हूँ। 


महामाहेश्व॒राचार्यवर्य अभिनवगुप्त द्वारा उन्‍्मीलित सहृदयालोकलोचन में 
घ्वनिष्तद्भृतः नामक प्रथम उद्योत समाप्त हुआ । 


( आशुवोधिनी ) 


सभी प्रकार के अलद्भारों में अभिषेयभाव व्यापकरूंप से विद्यमान रहा 
करता है। अभिषा नामक वृत्ति का वैयाकरणों तथा मीमांसकों के द्वारा पूर्ण 
निरूपण किया जा चुका है । उसके द्वारा सम्पूर्ण छालद्कगार स्वयं ही लक्षित हो 
जावेंगे। अतः पृथक्‌ पृथक्‌ अलझ्धारों के लक्षण करना [ अर्थात्‌ मामह आदि 
आलडझ्ट्भारिकों का प्रयास तथा सम्पूर्ण साहित्यशास्त्र ही ध्यर्थ हो जाएगा। इसी 
भाँति ताकिकों द्वारा यह कह दिये जाने पर कि कारण के द्वारा कार्य की उत्पत्ति 
हुआ करती है, फिर ईश्वर इत्यादि का निरूपण करना इत्यादि सब व्यर्थ ही हो 
जाएगा । ँ 

कहने का अभिप्राय यह है कि किसी सामान्य बात का कथन कर दिये जाने 
के पदचात्‌ उसके विशेषरूप से - प्रतिपादन किये जाने की आवश्यकता हुआ ही 
करती है। अतएवं लक्षणा को उपलक्षण रूप में स्वीकार करे लेने पर भी घनि 
का पूर्ण विस्तार तथा उसका निरूपण व्यर्थ नहीं होगा । 

अथवा यह भी कहा जा सकता है कि ध्वनि का निरूपण किया जाना कोई 
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ज्वीन बात नहों है। पुराने आतार्यों द्वारा जिस [ ष्वनि ] का उन्मीरूत किया 
जा चुका है, उसीका एक उत्तम रूप में निरूषण हमारे द्वारा भी कर दिया गया - 
है | ऐसा स्वीकार कर लेने में कोई दोष तो है नहों । इसी दृष्टि से उन्‍्बीः 

कारिका का उत्तरार्द्ध लिखा गया है । 

- अब यदि प्रतिपक्षी यह कहते हैं कि ध्वनि का निरूपण तो हमारे द्वारा 
लिखने से पहले ही किया जा चुका हैं अर्थात्‌ ध्वनिकार से पहले ही अन्य आचार्यों 
के द्वारा लक्षणा का प्रतिणदन किया जा चुका था| लक्षणा की उपलक्षणपरक 
व्याख्यां किए जाते के ध्वनि का लक्षण तो स्वतः ही हो जाता है । अतएवं ध्वत्ि- 
कार द्वारा श्दति का प्रतिपादन किया जाना कोई नवीन वस्तु नहीं है । 

प्रतिपक्षियों द्वारा इस प्रकार का कथन किये जाने से ध्वनिकार का कुछ भी 
नहीं बिगड़ता है । 

ध्वनि सम्उन्धी प्रस्तावना में प्रतिपक्षियों फे पाँचों मतों का उल्लेख कियां जा 
चुका हैं। अभाववाद सम्बन्धी तीन विकल्प, भक्ति में स्वनि के अन्तर्भाव सम्बन्धो 
पक्ष तथा अलक्षणीयतावाद॑। पक्ष । इनमें से इस प्रथम उद्योत में अमाववादी तथा 
अक्तियादी दोनों हो पश्चों का अतिविस्तारपूर्वक्‌ खण्डन किया जा चुका है | क्षण्डन 
के इसी प्रस/छु में 'यत्रार्थ: शब्दों वा' [कारिका सं० १३) द्वारा ध्वनि का सामाम्य 
लक्षण करके अलक्षणीयतावाद फा भी निराकरण तो स्वयं ही हो गया है। श्रतएथ 
इसी बात को ध्यान में रखते हुए ध्यनिकार द्वारा अ्ररक्षणीयताबाद के खण्डन के 
लिए पृथक्‌ से किसी कारिका को रबना नहीं की गई होगी; किस्तु वृत्तिकार द्वारा 
इस विषय को पूर्ण करने की दृष्टि से 'ये४प” से कर “युक्ताभिधायिन:' तक के 
विवरण में अलक्षणीयतावाद का खण्डन कर ही दिया गया है | इसके अतिरिक्त 

: हस ग्रन्थ में ध्वनि का सामान्यलूक्षण मो दिखला दिया गया और विशेष छक्षण 

भी । तब ऐसी स्थिति में अलक्षणीयताबाद का खण्डन तो स्वयं ही हो जाता है । 
घ्वन्धालीक के तुतीय उद्योत में अनिवंचनोय पक्ष की विशिष्ट .प्रकार की मीमांसा 
विस्तार के साथ की गई हैं [ पाठक उसे षहीं देख लेने का कष्ट करें । ] । 

धन्त में लोचनकार लिखते हैं :-- 

क्या लोचन के न होने पर चन्द्रिका द्वारा भी श्राछोक की शोभा का होना 
संभव है ? अर्थात्‌ नहीं। इसी फारण आचार्य अभिनवगुप्त ने छोचनोम्मीलन 
किया है । 
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शभिप्राय यह है कि यदि चन्द्रचन्द्रका छिटकी हुई हो और चारों ओर 
प्रकाश फैल रहा हो तो जिस व्यक्ति के नंत्र नहीं है वह चन्द्रिका के प्रकाश का 
आनश्द प्राप्त कर सकेगा क्ष्या ? अर्थात्‌ नहीं प्राप्त कर सकेगा । 

इसी भाँति 'लोचन” नामक व्याख्या से पूर्व 'चन्द्रिका' नाम की स्वन्यालोक 
फो एक व्याश्या लिखो जा चुकी थी किन्तु वह व्याख्या इतनी भ्रपूर्ण तथा अस्पष्ट 
थो कि पाठक उसके द्वारा ग्रन्थ को भलोभाँति नहीं समझ सकता था । अतएव॑ 
आचार्य अभिनवगुप्त ने लोचन नामक व्याश्या का प्रणयन कर पाठकों के नेत्रों को 
खोलने का पूर्णे प्रयास किया है । 


हत्युत्तरप्रदेशस्थ मैनपुरी” मण्डलान्तर्गत 'महावतपुर [ भोगाव ] 
प्रामनिवासिन: श्रीमतो दयानन्दमहोदयस्य श्रीमत्या: 
सुखदेव्याश्व तनुजनुषा 
वृन्दावनस्थगुरुकुलविश्वविद्यालयाबी तविद्य न 
पी-एच० डी० इत्युपाधिधारिणा 
आचाय॑ सुरेन्रदेवशास्त्रिणा 
विरचितायां 'आशुवोधिनी” इत्यार्यायां हिन्दीव्याख्यायां 
प्रथम उद्योतः समाप्तः.॥ 


प्रथम परिशिष्ट 


५ अर हक ए 
ध्वन्यालोक [ प्रथम उद्योत ] की कारिकाडुंसूची 


ञ्र 

१. अतिव्याप्तरयाग्य।प्ते: 

२- आलोकस्तापान्यमभिव्थधनक्ति 
ञ्मा 

३. अलोपर्थी यथादीप 


« वाव्यस्थात्मध्वनिरिति बुध: 
« केजिद्वाचां स्थितमविषद्रे 
- क्रौश्नद्वन्द्रवियोगोत्य:ः 

« काव्यस्यात्मा स एवार्थ। 


७. 6७ ७ «6 


डपि 


त्त 





प 
१३. प्रतीयमान पुतरन्यदेव 
ब 


१४- बहुथा व्याकृतः सोअ्स्य: 


कारिकापंज्या 


१४॥२ 
६१२ 


५२ 


१२ 
१२१ 


पृष्ठ धंख्या 


३३०० 
१७७ 


१९० 


३७४ घ्वन्यालोके 





फारिक्तासंख्या 
१५, बुद्धो >त्थार्थद्शिव्यां १२२ 
भ्न 
१६, भकक्‍त्या बिभाःत नेरत्त्वं १४।१ 
श्छ 
ट 
<!२ 
४० यत्रार्थ: चच्छो वा श्र्ढ 
: २६. यथा पढार्थद्रारेण १०११ 
२२. «था व्यापार निष्पत्ती 02२ 
रहे. ८१ इ:यर फल दत्र ध्छार्‌ 
२४. यो5थ: सहृदयहइलाध्य: र्‌ 
! र 
*»५. हढ़ा स्व विपयेव्यमत्र * १६ 
ल 
२०, लक्षणेष्न्यै: कृते चास्य १९२ 
४७. लावण्याद्या: प्रयुक्तास्ते १६२ 
। 
२८, वाचकर्तवाश्रयेणेव १८ 
२९, वाच्यप्रताय मानाख्यौ २ 
३०, वाच्याथ्थंपुर्श्का तद्गत्‌ 2०।२ 
३?- वेद्य ते स तु कास्यार्थ दर 
३२, व्यहक्तः कात्यविद्येप: से १३.२ 
न्‍] १८२ 





घृष्ठसंब्या 
१९५ 


३१० 


३३७ * 
३३१० 


नै 
4 ७ 
ःफ ० 


श्८२ 
१९८ 
३१९ 


दा 
३४- शब्दार्थशासनज्ञान 
३५. शब्दों व्यज्जकतां विशभ्रद्‌ 
स 
३६. सरस्वतीस्व!दु तडर्थवस्तु 
. ३७, सोडर्थस्तद्व्यक्तिसामर्थ्य 
३८- स्वसामर्थ्य॑वशेनेव 
३९, स्वेच्छाकेसरिण: स्वच्छ 


प्रथम उद्योतः 


कारिकातंडपा 


१५॥२ 


६।१ 
4 
श्श 


इंड९ 
वृष्ठस रया 


श्८२ 
६०९ 


१७७ 
श्ट५ 
१९५ 





द्वितोय परिशिष्ट 


ध्वन्पालोक की उदाहरणादि बची 


ञ् 
» अज्जाएं पहारो 
. भत्ता एत्थ 
अनुरागवती सन्व्पा 


ज््र >0 ७ 


गा 
४. भाहुृतो5पि सहाय: 


ज् 
५. उपोढरागेण 
कक 
<&. कस्स बाण होइ 
७ कुविभाओ पसंन्नाओ 
| 
८. चुम्बिज्जड सभ्हृत्तं 
त्त 
९. तत्परात्रेव शब्दाद 





/ १३, सुवर्णपषरणं पृथ्चिवों 


बढ रा ढ क्र 
१५, दे आ पसिअःणिवत्तसु 
मर 


११. भम घबम्मित 

१२. मा निषाद प्रतिष्ठां 
ये 

१३. यस्मिन्तस्ति न वस्तु 
व 

१४. वच्त्र मह व्विज 

१५. व्यज्भबत्यज्ज क 

१६. व्यज़ुधध्य यत्रा 

१७. व्यद्धचध्य प्रतिभा 

ह.। 
१८. शिवरिणि क्‍्य नु नाम 


८७ 
१६७ 





न] 


3. 
44. 


5. 
6. 


7. 
48. 


9. 
20. 


का 


० 


हमारे महत्त्वपूर्ण प्रकाशन 
अथर्ववेद परिशिष्ट (चेद) सम्पयादक-जार्ज मेलवील बोलिग तथा जूलियस वोन नेजलिना 
रामकुमार राय कृत हिन्दी नोट्स 
सरस्वतीकण्ठाभरणम्‌ ( अलक्ञारशास्त्र )। भोजकृत। रत्नेश्व मिश्र कृत ' रत्लदर्पण ' संस्कृत टीका- 
कामेश्वरनाथ मिश्र कृत स्वरूपानन्द हिन्दी टीका तथा परिशिष्टादि प्रथम भाग (। से 2 परिच्छेद) 
द्वितोय भाग (3 से 5 परिच्छेद) सम्पूर्ण 
अर्थसंग्रह:। ( मीमांसा) लौगाक्षि भास्कर कृत। पद्टाभिराम शास्त्री कृत ' अर्थालोक ' संस्कृत टीका। 
हिन्दी व्याख्याकार-वाचस्पति उपाध्याय। आशीर्वाद-गौरीनाथ शास्त्री 
परिभापेन्दुशेखर: (व्याकरण )। नागेशभट्ट विरचित:, श्रीनारायण मिश्र कृत हिन्दी व्याख्या सहित 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌। समूलशाझ्लरभाष्य एवं 'ज्योति' हिन्दी टीका सहित। व्याख्याकार 
श्री कन्हैयालाल जोशी 
वैयाकरणसिद्धान्तकौमुदी (व्याकरण )। भट्टोजिदीक्षित विरचित। पाणिनीय व्याकरणसूत्रवृत्ति, 
पाणिनीय शिक्षा, लिब्लानुशासन तथा अकारादिक्रम से सूत्रों को सूची। सम्पादक 
श्री कृष्णवल्लभाचार्य 
सांख्यकारिका (सांख्य)। गौडपादभाष्य सहित। संस्कृत-हिन्दी व्याख्या। डॉ. विमला कर्णाटक 
तर्कसंग्रह: (न्याय)। 'पदकृत्य' संस्कृत-हिन्दी व्याख्या। चन्द्रधर शुक्ल सम्पादित। 
बृहदवकहड़ाचक्रम्‌ अर्थात्‌ प्राथमिक ज्योतिषतम्‌। (ज्योतिष )। ' हेमपुष्पिका ' हिन्दी व्याख्या। 
व्याख्याकार श्यामदेव झा 
हितोपदेश-मित्रलाभ। (नीति) 'रश्मिकला' संस्कृत-हिन्दी-व्याख्या। व्याख्याकार केशवदेव 
शास्त्री, सम्यादक-कपिलदेव गिरि 
पालि-प्राकृत-संग्रह। (पालि-प्राकृत के श्रेष्ठ पदों का संग्रह) धम्मपद के चार पाठ और 
कर्पुरमअरी का प्रथम तथा द्वितीय जबनिकान्तर। व्याख्याकार प्रभुनाथ द्विवेदी 
पश्चतन्त्रम्‌ ( अपरीक्षितकारक पञ्चमतन्त्रम्‌ू)। (नीति)। विष्णु शर्मा विरचित। 'वीणा' संस्कृत 
हिन्दी टीका। व्याख्याकार-कन्हैयालाल जोशी 
दुर्गापूजन-पद्धतिः (कर्मकाण्ड)। वेणीराम शर्मा गौड़ 
अष्टाध्यायी सूत्रपाठ: (व्याकरण)। पाणिनि प्रणीत। 'आभा' नामक भाषा वृत्ति तथा हिन्दी 
वृत्ति पाणिनिय: शिक्षा, गणपाठ-लिझ्जानुशासन। वृत्तिकार श्रीनारायण मिश्र 
नीतिशतकम। (पद्मकाव्य) , संस्कृत-हिन्दी टीका तथा आंग्लभाषानुवाद। टीकाकार गड्जासागर राय 
संस्कृत साहित्येतिहास। (इतिहास) विश्वनाथशास्त्री भारद्वाज विरचित सम्पादक बलिराम शास्त्री 
भारद्वाज 
दशक्ुमारचरित पूर्वपीठिका। दण्डि कृत। ओमप्रकाश पाण्डेय कृत संस्कृत हिन्दी व्याख्या। 
प्रश्नोत्तर सहित 
अमरकोश, मूल (कोश)। अमर सिंह कृत। सम्पूर्ण गुटका 
धातुरुपावली (वैयाकरण)। सम्पादक गोपाल शास्त्री नेने 
स्वपनवासवदत्तम्‌। (नाटकम्‌) महाकवि भास। “वबेद' 'प्रकाश' सं. हिन्दी तथा आँग्लानुवाद 
व्याख्योपेतम। व्याख्याकार डॉ. बेदप्रकाश शास्त्री 
लघुसिद्धान्तकौमुदी। वरदराज प्रणीता। 'आशुबोधिनी' नामक विस्तृत हिन्दी व्याख्या तथा 
रूपसिद्धि सहित। व्याख्याकार आचार्य डॉ. सुरेन्द्रदेव स्नातक शास्त्री 
गायत्रीरहस्यम। सम्पादक पं. वेणीराम शर्मा गौड 
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